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प्रकाशकीय 


हमारे पूर्व पुण्य के उदव से पूज्य 08 उपाध्याय श्री ज्ञानसागर जी महाराज का आगमन खेकड़ा नगर में 
हुआ। उनकी पावन प्रेरणा से डी समाज में कायी हुई उदासी ने अपने पैर समेंटे। नगर के आबालवुद्ध ने चेतनता 
का अनुभव किया। उनकी उसी प्रेरणा का परिणाम था कि हम अनुभवविहीन होते हुए भी जीवन की दिशा को 
परिशुद्धता की ओर ले जाने वाले चिरस्मरणीय कार्यक्रम करने में सक्षम हो सके | 


पूज्य उपाध्याय श्री का आशीष्‌ ही हमारे पुण्योदय एवं सफलता के लिये पर्वाप्त सिद्ध हुआ | नही तो हम 
में से कितनों ने इस छोटे से नगर में इतने अधिक विद्वानों का समागम देखा ही नहीं था। उनका समागम मात्र ही 
नहीं बल्कि उनके समीप बैठने का, उनसे धर्मामृत पान करने का समय भी हम सभी को मिला। इस समारोह ने तो 
हमारे दिलों में धर्म के प्रति अप्रतिम स्नेह और आस्था को जन्म दिया है, वह हमें आगे बढाने में सहकारी हो, ऐसी 
भावना करते है। जिन कार्यक्रमों की दिल पर इतनी अधिक छाप है उसके विषय कुछ लिखने को कलम तैयार होना 
चाहती है, इसलिये उसकी अत्यल्प यूचना न देने का लोभ संवरण नहीं कर पा रहा हूं। 


दिनांक 23 अप्रेल 989 से 30 अप्रेल 989 तक में हुए धार्मिक कार्यक्रमों ने संक्षिप्त जानक।री इस 
प्रकार है, जो कि हमें आज भी नव-नूतन बनी हुई है - 


उत्तर भातरस्थ मेरठ मण्डलान्तर्गत घर्मनगरी खेकडा (उ प्र ) में परम पूज्य आध्यात्मिक सन्त उपाध्याय 
श्री ।08 ज्ञानसागर महाराज के पावन सानिध्य में दिनाक 23 अप्रैल 989 को प्रात जिनवाणी की भव्य 
शोभायात्रा दिगम्बर जैन बड़ा मन्दिर से प्रस्थान होकर नगर परिक्रमा करके जिनमन्दिर आयी। अनन्तर श्री 
सुखमालचन्द जैन द्वारा ध्वजारोहण, श्री जिनेन्द कुमार जैन द्वारा ममलकलश स्थापन, श्री श्रेयान्सकुमार जैन द्वारा 
दीपप्रज्वलन, श्री ईश्वरचन्द्र सुमाषचन्द जैन खेकडा द्वारा भक्तिपूर्वक उपाध्याय श्री के करकमलों में जिनवाणी मेंट 
की गई और श्री राकेशकुमार जैन द्वारा भ्रुतदेवता पूजन हुई। व्याख्यान वाचस्पति डॉ श्रेयान्स कुमार जैन बडोत 
के द्वारा भुतमक्ति, आचार्यमक्ति पूर्वक आचार्य श्री कुन्दकुन्द स्वामी द्वारा रचित प्रवचनसार ग्रन्थराज का 
मंगलाचरण करके चारित्रचूलिकाधिकार की वबाचना प्रारम्भ हुई। परम पूज्य उपाध्याय श्री 408 ज्ञानसागर 
महाराज का मंगल प्रवचन हुआ। उपाध्याय श्री ने भ्रुतावतारकथा के आश्रयपूर्वक भ्रुत की महत्ता बतलायी एव 
आचार्य श्री कुन्दकुन्दस्वामी की देन और चारित्राधिकार की उपयोगिता पर विशेष प्रकाश डाला | 


तदनन्तर मध्याहन दो बजे से वाचना हुई। प्रवचचनसार चारित्राधिकार की बाचना 23 अप्रैल से 27 अप्रैल 
तक प्रात और दोपहर एक-एक घण्टे तक चलती रही। प्रमुख वाचनाकार डॉ दरबारीलाल जी कोठिया एवं डॉ 
श्रेयान्‍न्सकुमार जैन बडौत रहे । प्रतिदिन प्रात और दोपहर आगम विषयक शकाओं का समाघान डॉ दरबारीलाल 
जी कोठिया, डॉ लालबहादुर शास्त्री तथा उपाध्याय श्री ज्ञानसागर महाराज ने किया। श्रोतावर्ग ने वर्तमान 


विवादास्पद विषयों से सम्बन्धित भ्रंकायें उपस्थित की जिनका ययोचित समाधान पाकर ओ्रोतावर्ग अत्यन्त सन्तुष्ट 
हुआ। रात्रि में गणमान्य विद्वानों के सैद्वान्तिक प्रवचन होते रहे । 


तत्त्वजिज्ञासु पुरुष एवं महिला वर्ग इतना अधिक जाशरुक रहा कि द्वव्यसंग्रह के प्रवचन के लिये प्रात 
5-30 बजे मन्दिर भर जाता रहा। प्रतिदिन प्रौदवर्ग के द्व्यसंग्ढ़ और छढ़ढाला पर डॉ. श्रेयान्सकुमार जैन के 
प्रबचन हुए तथा बालक-बालिकाओं को ब्र बहिन सुनीता शास्त्री, ब्र बहिन अनिता शास्त्री, प॑ दीपचन्द छावडा व 
प॑ राजकुमार जैन बडौत ने नैतिक शिक्षा, छह़ढाला आदि का शिक्षण दिया। दो सौ विद्यार्थियों ने शिक्षण प्राप्त किया। 
दिनांक 28 अप्रैल से 30 अप्रैल तक विशेष कार्यक्रम आयोजित किये थे, जो निम्न तरह रहे- 


28 अप्रैल 989 को प्रात 8 बजे जिनवाणी की भव्यरथयात्रा अनेकों हाथी-घोड़ों एवं कलात्मक झांकियों 
सहित, बैण्ड वादनों की मधुरिम संगीत ध्वनि तथा जैन अजैन विशाल जनसमूह के साथ दिगम्बर जैन बड़ा मन्दिर 
से आध्यात्मिक संगोष्ठी स्थल जैन इण्टर कालेज के विशाल पाण्डाल में पहुंची। रथ में जिनवाणी सहित श्री 
राजकुमार जैन, खेकडा एवं रथ में सारथी पद पर श्री राकेशकुमार जैन निवासी खेकडा आसीन ये । जिनवाणी की 
भव्य रथयात्रा के बीच आध्यात्मिक सन्त उपाध्याय श्री ।08 शानसागर महाराज, क्षुल्लक श्री 05 वैराग्यसागर 
महाराज चल रहे थे। उस समय जय-जबकार के नाद से आकाश मण्डल गुजायमान हो रहा था। ऐसा प्रतीत हो 
रहा था कि इन्द्राण आकाशमण्डल से जिनवाणी की प्रभावना देख प्रसन्‍न हो रहे हों। खेकडा के प्रत्येक वर्ग ने 
शोभायात्रा में स्वागतद्वार बनाये एवं सत्कार किया। प्रत्येक प्रतिष्ठान पर जैन ध्वजा फहरा रही थी। अनन्तर श्री 
प्रदीपकुमार जैन, खेकडा के द्वारा ध्वजारोहण, श्रीमती शशिबाला धर्मपत्नी श्री अरूणकुमार जैन निवासी बडौत द्वारा 
उदघाटन और श्री राकेशकुमार जैन खेकड़ा के कर कमलों द्वारा दीप प्रज्वलन होने पर उपाध्याय श्री 408 
शानसामर महाराज के मंगल आशीर्वाद पूर्वक संगोष्ठी का प्रथम उदघाटन सत्र पूर्ण हुआ । 


द्वितीय सत्र दोपहर 2 बजे डॉ लालबहादुर शास्त्री देहली की अध्यक्षता में संगोष्ठी प्रारम्भ हुई। डॉ. 
दरबारीलाल कोठिया ने प्रववनसार की वाचना करते हुए चारित्र की महत्ता पर विशेष प्रकाश डाला। डॉ 
जयकुमार जैन मुजफ्फरनगर ने निश्चय-व्यवहार पर शोध पत्र प्रस्तुत किया। ब्र श्री राकेश जैन जबलपुर ने 
"दसण" शब्द पर विशेष चिन्तन प्रस्तुत किया और समस्त विद्वानों को दंसण शब्द के यथार्थ भाव को समझने के 
लिय प्रेरित किया। अनन्तर श्री प॑ सागरमल जैन विदिशा का निश्चव-व्यवहार पर सैद्वान्तिक ओजस्वी प्रवचन 
हुआ। ब्र अनिता शास्त्री सोनागिर ने बडी सुन्दर शैली में आचार्य कुन्दकुन्द की महत्ता बतलायी तथा आंग्लभाषा 
परक भजन से विशाल श्रोताओं को तालियों की गडगडाहट करने के लिए बाध्य कर दिया। बाद में योगाचार्य भरी 
फूलचन्द जैन कृतरपुर ने विभिन्‍न योगासन दिखलाकर शरीर स्वस्थता के तरीके बतलाये। शरीर की स्वस्थता 
आत्मानुभव के लिए आवश्यक है। श्रोतागण बडी भक्ति और उत्साह के साथ जिनवाणी को हृदयंगम कर रहे ये। 


रात्रिकालीन सत्र डॉ दरबारीलाल जी कोठिया की अध्यक्षता में सम्पन्न हुआ जिसमें सर्वप्रथम डॉ 
भ्रयान्सकुमार जैन बडौत ने कड़ढाला की प्रथम ढाल पर प्रवचन किया। डा कपूरचन्द जैन ने "कुन्दकुन्द साहित्य 


में पुद्गलद्व्य की अवधारणा" शोध पत्र प्रस्तुत किया। डा फूलचन्द जैन वाराणसी ने वर्तमान में प्राचीन 
पाण्दुलिपियों के प्रकाशन और प्रचार पर जोर दिया। डा रमेशचन्द जैन ने भ्रुत के महत्व को बतलाते हुए आचार्य 
कुन्दकुन्द साहित्य की विशेषताओं पर प्रकाश डाला। प॑ श्रीवांसकुमार जैन किर्तपुर ने कहा काम, बन्ध, भोग 
कयाओं से बचकर धर्मकथा की प्रवृत्ति बनाना चाहिए। अध्यक्षीय भाषण में डा कोठिया ने आचार्य कुन्दकुन्द द्वारा 
प्रतिपादित निमित्त-उपादान की मीमांसा प्रस्तुत की । 


दिनांक 29 अप्रैल को प्रात कालीन सत्र श्री प॑सागरमल जैन की अध्यक्षता में प्रारम्भ हुआ। डा 
रमेशचन्द जैन बिजनौर ने बाचना की। डा अशोककुमार जैन पिलानी ने अनेकान्त की मीमांसा प्रस्तुत की । 
अनन्तर भ्री प॑ शिवचरणलाल जैन मैनपुरी ने सर्वशता और केवलशान पर गम्भीर विचार व्यक्त किये। 
क्रमबद्धपर्याय का सहेतुक निराकरण किया सभी समाज ने प्रवचन की महती सराहना की। अध्यक्षीय भाषण श्री प॑ 
सागरमल जैन विदिशा ने दिया अनन्तर उपाध्याय श्री ने बडा सुन्दर वैराग्योत्यादक मंगल प्रवचन दिया समाज ने 
अमृतपान किया। 


मध्याइन सत्र के अध्यक्ष श्री प॑ शिवचरणलाल जैन मैनपुरी मनोनीत किये गये। वाचनाकार डा 
श्रेवान्सकुमार जैन बडौत, श्री प॑ सागरमल जैन विदिशा, प॑ महेन्द्रकुमार जैन, डा सुरेन्द्रकुमार जैन, डा 
कपूरचन्द जैन के व्याख्यानों के बाद प॑ नीरज जैन का जिनवाणी महिमा पर बड़ा प्रभावी वक्तव्य हुआ। विशाल 
जनसमूह ने करतलध्वनि से स्वागत किया। अध्यक्लीय भाषण श्री प॑ शिवचरणलाल जैन का हुआ जिन्होंने 
निमित्त-उपादान की मैत्री पर महत्वपूर्ण प्रकाश डाला। रात्रिकालीन सत्र श्री प॑ नौरज जैन सतना की अध्यक्षता में 
सम्पन्न हुआ श्री प॑विजवकुमार जैन, महावीर जी का छड़ढाला पर प्रवचन हुआ अनन्तर श्री प॑ शिवचरणलाल 
जैन ने "नमामि शान्तिजिनबरं॑ स्तोत्र" पाठ किया। अनन्तर थ्री प॑ सागरमल जैन विदिशा का श्रोताओं को 
मन्त्रमुग्ध करने वाला प्रभावी व्याख्यान हुआ। अध्यक्षीय भाषण के बाद सभा सम्पन्न हुई। तत्पश्चात्‌ रात्रि 9-30 
बजे से 4 बजे तक स्थानीय कलाकारों द्वारा एक सुन्दर नाटक सम्पन्न हुआ। बाद में श्री कौशिक एण्ड पार्टी 


मुजफ्फरनगर द्वारा मुनि ब्रहमगुलाल के वैराग्य दृश्य को दर्शाया गया। 


दिनांक 30 अप्रैल को प्रात कालीन सत्र श्री प॑ महेन्द्रकुमार जैन की अध्यक्षता में प्रारम्भ हुआ डा 
श्रेवान्सकुमार जैन बडौत ने प्रबवननसार की वाचना की। डा लालबहादुर शास्त्री का निश्चय-व्यवहार के ऊपर 
विशेष व्याख्यान हुआ। निमित्त-उपादान विषय पर श्री प॑ शिववरणलाल जैन मैनपुरी का महत्वपूर्ण व्याख्यान 
हुआ। अनन्तर भी प॑_ नौरज जैन सतना ने णमो लोए सब्यसादृण को स्पष्ट किया। उन्होंने कहा कि नय वस्तु के 
जानने के साधन है, लड़ने के साधन नहीं। जिनवाणी के चारों अनुयोगों की उपादेयता पर विशेष बल दिया देव, 
शास्त्र, गुरु की गरिमा पर सुन्दर व्याख्यान दिया। अनन्तर उपाध्याय श्री 08 ज्ञानसागर महाराज ने सैद्वान्तिक 
विषयों का आलम्बन लेकर प्रभावी प्रवचन किया। जिससे आर्षमार्ग पर समाज चलने को कटिबद्ध हुई। अनन्तर 
खैकढ़ा के समस्त वर्गों के प्रतिनिधियें ने बाजार से जुलूस रुप में पाण्डाल में आकर उपाध्याय श्री एवं क्षुल्लकश्री के 
चरणों में बड़ी भक्तिपूर्वक चातुर्मास हेतु फल समर्पित किये। 


मध्याहन में प्रवचनसार की वाचना के अनन्तर डा दरबारीलाल जौ का शास्त्रीय व्याख्यान हुआ। 
वोगाचार्य फूलचन्द का जैन योग और ध्यान के महत्व पर प्रवचन हुआ श्री प॑ दरबारीलाल कोठिया का अध्यक्षीय 
भाषण हुआ । 


रात्रिकालीन समापन सत्र में छह़दाला के शिक्षण से प्रारम्भ हुए सत्र में डा कस्तूरचन्द जैन श्री महावीर 
जी और श्री प॑सागरमल जैन के प्रवचन के बाद संमागंत सभी गणमान्य विद्वानों का विशेष सम्मान व आभार 
दिगम्बर जैन समाज की ओर से किया गया। 


इस कार्यक्रम ने हमारे ज्ञान का वर्धन तो किया ही, साथ डी साथ हमें अपने द्रव्य एवं समय का सदुपयोग 
करने की दिशा में मी अमूल्य ज्ञान प्राप्त कराया। उस समय प्राप्त हुई आय का सदुपयोग करने का निर्णव इसी के 
आधार पर लिया गया। विद्वानों के बीच इसकी चर्चा की। सुझाव मिला कि जिस प्रवचनसार की बाचना यहां हुई 
है उसका ही पुनर्मुदण आधुनिक सम्पादन के साथ क्‍यों न कराया जाए। विचार ने निर्णय का रुप भी लिया। विद्वानों 
को कार्य करने के निर्देश भी दे दिये गये। सुदूर दक्षिण से तथा उत्तर मारत में प्राप्त प्रतियों के आधार पर उसका 
सम्पादन कार्य होना था। लगभग एक वर्ष के अन्तराल में यह कार्य सम्भव हो सका। 


सम्पादन हो जाने के बाद उसके पुन रुपान्तरण की आवश्यकता महसूस की गई। स्पान्तरण का कार्य 
डॉ जयकुमार जैन को सौपा गया | शिक्/+₹ चुनकिक ः 22230 
कर! फलस्वस्प वह अनुवाद ही पूर्ण नहीं हो सका। 





पुन अनुवाद करने का निश्चय किया गया और अब का कार्य ब्र राकेश जैन जबलपुर को सौंपा गया। 
उन्होंने अपनी व्यस्तता दिखाते हुए लगभग पांच माह में अनुवाद पूर्ण किया। अनुवाद की पाण्डुलिपि की प्रतियां 
आचार्य 08 श्री विद्यासागर जी, उपाध्याय 08 श्री ज्ञानससागर जी तथा डॉ श्रेयान्सकुमार जैन बडौत के पास 
मेज़ी गईं। परन्तु इस अनुवाद को कुछ परम्परित कमियों के कारण प्रकाशित कराने का मानस तैयार न हो सका। 


समय यूं ही व्यतीत हो रहा था। अत उपाध्याय श्री 406 शानसागर जी के सानिध्य में पुन बैठकर 
निर्णय लिया कि "यदि प्रवचनसार नहीं कृप पा रहा है तो क्यों न कोई उन्हीं आचार्य का अन्य ग्रन्थ मुद्रित कर दिया 
जाये” | सुझाव समयोचित था। अत कुन्दकुन्दभारती का नाम प्रस्तावित किया गया। यह ग्रन्थ पूर्णत आचार्य 
कुन्दकुन्द से प्रसृत है और इसकी प्रथम आवृत्ति आज से लगभग 22 वर्ष पूर्व प्रकाशित हुई थी। अत आज 
अनुपलब्ध भी हो रहा था तथा इसकी आवश्यकता स्वाध्यावी जनों द्वारा निरन्तर होती रही। इसलिये इसके 
प्रकाशन का ही निर्णय सर्वमान्य किया गया। 


हमें खुशी है कि इस ग्रन्थ को प्रकाशित करने की सहर्ष स्वीकृति डॉ पन्‍नालाल जी साहित्याचार्व ने दी। 


और तभी से उसका प्रकाशन का कार्य आरम्भ कर दिया गया। बीच में क्षेत्र का अन्तराल दीने के कारण समयोचित 
त्वरितता न मिल सकने से इसे भी लगभग दो माह में प्रकाशित कर पा रहे हैं । 


ग्रन्थ की पूर्व प्रकाशित रुप में ही रखा गया है। इसमें किसी प्रकार का परिवर्तन या सम्बर्द्धन नहीं किया 
गया है। मात्र इसके कि जहां प्रेस सम्बन्धी अशुद्धियां रह गयीं थीं, उन्हें दूर करने का प्रयत्न किया गया है। इस 
ग्रन्थ के प्रकाशन ने वयेष्ट सावधानी रखी गई है परन्तु अल्पज्ञ होने के कारण अशुद्धियां रह जाना संमव हैं। अत 
विद्वानों से विनय करते हैं कि वह रोषपरित्याग कर हमें उत्साहित करने का प्रयास करें । 


इसके प्रकाशन में डमें अनेक विद्वानों के सुझाव तथा सहयोग मिला। सारी समाज की ओर से उनका 
आमार व्यक्त करते है। प॑ पन्‍नालाल जी का आमार मानने के लिये तो शब्द भी नहीं हैं जिन्होंने कि समाचार 
पाते ही अपनी स्वीकृति का पत्र हमें प्रेषित कर दिया। साथ आभार मानते हैं भ्रुत मण्डार प्रकाशन समिति फलटन 
का, जिनकी मुद्वित प्रति से ही इसकी पुनर्मुदण की व्यवस्था बन सकी | 


समाज के उदार दानदाताओं से जो राशि हमें प्राप्त हुई थी। उसी द्वव्य से हम इस ग्रन्थराज को प्रकाशित 
कर रहे हैं। अत उनका भी आमार मानना उचित होगा। हम अपेक्षा रखते हैं कि उनका सहयोग हमें समाज के 
प्रत्येक कार्य में इसी तरह मिलता रहेगा। 

१३ ५ (५ भर 

इस समय पूज्य उपाध्याय श्री 08 ज्ञानसागर जी एवं उनके संघ को भूल पाना असमव होगा, कारण 
उनकी ही प्रेरणा से यह कार्य सम्पन्न हो सका है। हमें तो कभी आशा ही नहीं थी कि हम इस प्रकार से जिनवाणी 
मां की सेवा कर सकेंगे। यह मात्र उनके शुभाशीष्‌ का परिणाम है, जो आपके सामने उपस्थित होने का साहस 
समाज में आ सका। अत उनके चरणकमलों में नमो5स्तु करते हुए विनय करते हैं कि उनका शुभाशीष्‌ एवं पावन 
प्रेरणा सारी समाज को निरन्तर मिलती रहे। और हम सभी उनके बताये मार्ग के अनुसार देव, शास्त्र, गुरु की 
सेवा-साधना तथा प्रमावना में तत्पर हो सकें । 


अन्त में समस्त समाज के व्यक्तियों का भी आभार व्यक्त करता हूं कि जिससे यह कार्य निर्विध्न पूर्ण हो 
सका। तथा अपेक्षा रखते हैं कि हमें उन्नति करने के लिए समाज के ज्येष्ठ एवं सम्भ्नान्तजनों का निर्देश मिलता 
रहेगा। व्यक्तिश नाम लिखने में भूल की अथवा अक्रम की समावना होने के कारण हम यहां सभी का आमार एक 
साथ एवं एक शब्द में ही स्वीकार करते हैं। 
घन्यवाद, 


खेकडा (उप्र ) समस्त दिगम्दर जैन सम्राज, 
43-3-992 खेकडा (मेरठ ) 3 प्र, 
आफ 





चारित्र चक्रवर्ती १०८ आचार्य श्री शान्तिसागर जी महाराज 


सागर सहाराज 


आचार्य थ 





प्रस्तावना 


का यह संस्करण 

एक समय था कि जब लोगों की धारणा भक्ति अधिक थी, जिसके कारण वे सूत्ररुप संक्षिप्त वचन को हृदकांत 
कर उसके द्वारा संकेतित समस्त विषय से परिवित हो जाते बे। उस समय जो शास्त्ररबना हुई वह सूत्रस्प में हुई । 
मूतबलि और पृष्पदन्त महाराज ने जो षट्थण्डागम की रचना की वह आकृत के सूत्रों में ही थी। अधिक विस्तार 
हुआ तो ग्राकृत गाथाओं की रखना शुरु हुईं। सूत्ररचना का यह क्रम न केवल धर्मशासत्र तक सीमित रहा किन्तु 
न्याव व्याकरण साहित्य वोगशासत्र और कामशास्त्र तक की रचनाएं सूत्ररुप में हुईँ। धीरे-धीरे जब लोगों की 
धारणाशक्ति कम होने लगी तब सूत्रों के ऊपर वत्तियों और गाबाओं के ऊपर चूर्णियों की रचना शुरु हुई। समय ने 
रुख बदला जिससे वृरत्तिग्रन्थों पर माष्य रचनाएं होने लगीं। न्याय, व्याकरण आदि समस्त विषयों पर भाष्य लिखे 
गये। बे भाष्य विस्तृत टीकारप में रचे गये जिनमें उक्त अनुक्त और दुरुकत विषयों की विस्तृत च्चाएँ सामने आईं। 
उस सम की जनता भी इस माष्वरुप टीकाओं को प्रसन्‍द करती थी जिससे उनका असार बढा। बह भाष्य 
रचनाओं का क्रम अधिकतर विक्रम संवत्‌ १000 तक बलता रहा। उसके ब्द लोगों की व्यस्तता बहने लगी 
जिससे माष्य रचनाओं की ओर से उनकी रुचि घटने लगी। वे मूलग्रन्थकर्ता के भाव को संक्षप में डी समझने की 
रुचि रबने लगे । लोगों की इस रुचि में उत्तरोत्तर वृद्धि होती गईं जिसके फ़लस्वरुप आज अध्यवनकर्ताओं का मन 

टीका और भाव्य थन्यों से हटकर मूलकर्ता के माव के अति ही जिज्ञासु हो उठा है। 
की अल्पकाब रचनाओं पर अमन्तबन्दसूरि ने दैदुष्यपूर्ण टीकाएं लियीं। जबसेनाधार्य 
पद्मप्रममलघारी देव और शअ्रुतसागर सूरि ने भी इन पर काम किया है। परन्तु आज का मानव अन्यान्य कार्यों में 
इतना अधिक व्यस्त हो गबा है कि वह इन सब विस्तृत टीकाओं में अपना उपयोग नहीं लगाना बाहता बह संब्षेप में 
ही गूलकर्ता के भाव को समझना चाहता है। जैनसमाज में ढुन्दकुन्द स्वानी के प्रति महान आदर का भाव है 
उनकी रचनाएं अम्रत का घूँट समझ्जी जाती हैं। जनता उनका रसास्वादन तो करना बाढ़ती है पर उसके पास इतना 
समय नहीं है कि बह अधिक विस्तार में पड सके। फ़लत बह मा उत्पन्न हुआ कि कुन्दकुन्द स्वामी के समस्त 
ग्रन्यों का एक संकलन संक्षिप्त हिन्दी अनुवाद के साथ तैयार क्रिया जाब और उसे "कुन्दकुन्दभारती” नाम दिया 
जाव। वह भावना तब और मी अधिक रुप में प्रकट हुईं जब कि स्का ९ जुगलकिभोर जी मुब्त्यार ने समन्‍तमद्र 
स्वामी का "स्तुतिविद्या' का काम मुझे सौपते हुए वह लिगा कि मैं समन्तमद्र स्वामी के समस्त ग्न्यों का एक 
संकलन “समन्तमद्र भारती” के नाम से निकालना बाहता हूं। मैने ओ मुछ्त्यार जी की आशा भिरोधार्य कर 
स्तुतिकिद्या का कार्व पूर्ण कर दिया। स्वय॑गूस्तोत्र बुक्त्युशासन देवागम तथा रत्नकरप्डश्रावकाधार पर उन्होंने 
स्व काम किया और बे जीकन के अन्त-अन्त तक इस कार्य में लगे रहे। समन्तगद्र के समस्त #न्यों का संकलन 
समनन्‍्तमद भारती के नाम से वे निकालना बाहते थे पर साधनों की न्यूनता से वे एक संकलन नहीं निकाल सके 
उन्हें जब जितना साधन मिला उसी के अनुसार वे प्रकरीणक रूप से समनन्‍्तमद्र की रचनाओं को प्रकाशित करते रहे 

और बडी कारण है कि वे प्रकीर्णक के स्प में सक्ष ब्रन्‍्यों को प्रकाशित कर गये हैं। 


2/ कुन्दकुन्दभारती 

मुख्त्यार जी की समन्तमद्रभारती के प्रकाशन की भावना को देखकर मेरे मन में कुन्दकुन्दमारती के प्रकाशन 
की भावना उत्पन्न हुई। कालिदास ग्रन्थावली के नाम से प्रकाश्रित कालिदास के समस्त ग्रन्थों का एक संकलन भी 
मेरी उक्त भावना के उत्पन्न होने में कारण रहा है। उसी भावना के फलस्वरुप मैने कुन्दकृन्द स्वामी के समस्त 
गन्‍्यों का संक्षिप्त अनुवाद कर भी लिया था परन्तु उसके प्रकाशन की काललब्धि नहीं आईं इसलिये वह अनुवाद 
रमा रहा। अब श्री बालचन्द देवबद जी शह्य मंत्री, श्री बा व आचार्य थान्तियागर दिगमग्बर जैन जिनवाणी 
जीणोद्वार संस्था के सौजन्य से इसके प्रकाशन का सुअवसर आवा है। इस संकलन में मैने पृज्य वर्णों जी से प्राप्त 
विशिष्ट दृष्टि के आधार पर संकलन का क्रम इस प्रकार रक्‍्खा है - 

!# पंचास्तिकाय, २ समवसार, ३ अ्रवचनसयार, ४ निवमसार, ५४ आष्टपाहुड, ६ बारसणुपेक्शा और 
७ मत्तिसंगह । 

इस संस्करण में पंचास्तिकाव समवयार और ग्रवचनसार की गायाओं का बवन अम॒तबन्द्र सूरिकृत मंग्कृत 
टीका के आधार पर किया गया है। जयसेन सूरिकृत टीका में व्याख्यात विशिष्ट गाथाओं का उल्लेख टिप्पण में 
किया गया है। जो महानुभाव ड़न यनन्‍्यों का विस्तार से स्वाध्याव करना बाहते हैं बे अलग से जिज्ञासा को पूर्ण कर 
सकते है और जो कुन्दकुन्द स्वामी की पवित्र भारती का पाठ करते हुए संक्षेप में उसका भाव जानना बाहते हैं वे 
इस संस्करण से लाग उठावें। 


आचार्यश्री कुन्दकुन्द 


कुन्दकुन्दाबार्य और उनका प्रभाव 
दिगग्बर जैनाचार्वों में कुन्दकुन्द का नाम सर्वोपरि है । मूर्तिलेखों, शिलालेखों, ग्रन्यप्रशस्तिलेयों एव पूर्वाचार्यों के 
संस्करणों में ढुन्दकुन्द स्वामी का नाम बड़ी श्रद्धा के साथ लिया मिलता है। 
मंगल मगवान्वीरों मंगल गौतमों गणी। 
मंगल कुन्वकुन्दायों जैनधर्मो5 स्तु मंगलम । । 
इस मंगल पद्च के द्वारा मंगवान महावीर और उनके अ्रधान गणधर गौतम के बाद कुन्दकुन्द स्वामी को मगल 
कहा गया है। इनकी ग्रशरिति में कविवर वुन्दावन का निम्नांकित सवैया अत्यन्त प्रसिद्ध है, जिसमें बतलाया गया है 
कि मुनीन्द्र कुन्दकुन्द-सा आचार्य न हुआ है, न है और न होगा - 
जायसके मुखारविन्द्ते प्रकाश भासबन्द 
स्याद्षाद जैन वैन इंद कुन्दकुन्द से। 
तासके अम्यासते विकास मेद शात होत 
मृढ सो लबे नहीं ढ्ुबुद्वि ढुन्दकुन्द से। 
देत हैं अशीस शीस नाय इन्द बन्द जाड़ि 
प्ोढ़ मार अऑंड भारतंड कुन्दकुन्द से। 
बुत्नि विदा प्रसिद्रा ऋद्धि सिद्धिदा 
हुए न हैं न ढॉडिगे गुनिंद ढुन्दकुन्द से ।। 
भी कुन्दकुन्द स्वागी के इस जबधोष का कारण हैं उनके द्वारा प्रतिपादित वस्‍्तुतत्व का; विशेषतया आत्मतत्व 
का विशद वर्ण । समवसार आदि ऑन्यों में उन्होंने पर से मिन्‍न तथा स्वकीय गुण पर्वावों से अभिन्‍न आंत्मा का जी 
वर्णन किया है वह अन्यत्र दुलम है। उन्होंने इन यन्यों में अध्वात्मधारा रुप जिस मन्दाकिनी को अ्रवाहित किया है 
उसके शीतल एवं पावन प्रवाह में अवगाहन कर मचश्रमण आन्त पुरुष शाश्वत शान्ति को प्राप्त करते हैं। 


प्रस्तवना/3 
का कविवेडगमन 

श्री कुन्दकुन्दाचार्व के विषय में वह मान्यता प्रचलित है कि वे विदेह क्षेत्र गये थे और सीम॑ंधरस्वागी की 
विव्यध्वनि ये उन्होंने आत्मतत्व का स्वरुप आप्त किया था। विदेडगमन का सर्वप्रथम उल्लेख करने वाले आचार्व 
देवयेन (वि स॑ दसवीं शती 2 हैं। जैसा कि उनके दशनिसार से प्रकट है 

जड़ पउगणॉवियाहों सीमंधरसानिदिव्वभाणेण । 
ग डिकेडड तो समणा कड सुमग्ग फ्याणति।। ४३ ।। 

इसमें कहा ग्रया है कि यदि पदमनन्दिनाथ, सीमन्धरस्वामी द्वारा प्राप्त विव्यध्वनि से बोध न देते तो अमण - 
मुनिजन सच्चे मार्ग को कैसे जानते ? 

देवसेन के बाद ईया की बारहवीं शताब्दी के विद्ञन जक्सेनाचार्ब ने भी पंचास्तिकाब की टीक़ा के आरम्म में 
निम्नलिभित अकतरण पुष्पिका में कुन्दकुन्द स्वामी के विदेशगमन की चर्चा की है - 

"अथ श्रीकुमारनन्दियिद्वान्तदेवशिष्यै प्रसिद्वकथान्यायेन पूर्व॑विदेर गत्वा 
वीतरागसर्वशभरीगंदरस्वामितीर्थकरपरमदेव॑ द्ष्ट्वा 
तन्‍्युयकगलविनिर्गतविव्यवागीश्रवणावधारितपदार्बाच्छुद्धात्वतत्वादिसाराब॑ गृहीत्वा पुनरप्यागतै 

पदमनन्द्राथ्परामिधेवैरन्तस्तत्वबहिस्तत्वगौणमगृख्यप्रतिपत्त्यव॑ 


श्रीमत्कुन्दकुन्दाचार्यदिवै 
शिवकुमारगहाराजादिसंक्षेपरविशिष्यप्रतिबरेधनाव॑ विरविते. प॑वास्तिकाकप्रामतशारत्रे बरधाक्रमेणाधिकारशुद्रिपूर्वक 
तात्पवव्याब्यान॑ कृथ्यते 


जो कुमारनन्दि सिद्धान्तदेव के शिष्य थे प्रसिद्ध कथा के अनुसार पूर्वविदेढ क्षेत्र जाकर वीतराग सर्वक्त 
श्रीमंदरस्वामी तीबक्र परमदेव के दर्शन कर तथा उनके मृब्रकगल से बिनिर्गत विव्यध्वनि अवण से अक्धारित 
पदार्थों से शुद्ध आत्मतत्व आदि सारगूत अर्थ को ग्रहण कर जो पुन ब्षापिस आये थे तथा पद्मनन्दी आदि जिनके 
दूसरे नाम थे, ऐसे श्रीकुन्दकुन्दावार्ब देव के द्वारा अन्तस्तत्त्व की मुख्य रूप से और बडिस्तत्त्व की गौणरुप से 
ग्रतिपत्ति कराने के लिये अथवा शिवकुमार महाराज आदि संक्षेप रुचि वाले शिष्यों को समझाने के लिये 
पंचास्तिकाव प्रात शास्त्र रचा गया । 

बट्यायृुत के संस्कृत टीकाकार श्री श्रुतसागर सूरि ने अपनी टीका के अन्त में भी कुन्दकुन्द स्वा्गी के 
विवेडगमन का उल्लेब् किया है - 

शरीमत्पद्गनन्विकुन्दकुन्दाचार्बवक़ग्रीवाचार्वलाचादीद्वपिव्डाबार्वनामपंचकाविराजितेन 
बतुरइ गुलाकाशगमनद्धिना पूर्वविदेहपुण्डरीकिणीनगरवन्दिवश्रीमन्धरापरनागस्ववंप्रमजिनेव 
तत्राप्तश्ुतशानसम्बोधितमारतवर्षमव्वजीवेन श्रीजिनबन्द्रसरिमट्टारकपट्टामरणगूतेन कलिकालसर्वशैन विरचिते 
पटप्रामृतइन्दे 

पदमनन्दी, कुन्बकुन्दाबार्य वक्रग्रीवाचार्य एलाचार्य और ग़धपिव्काचार्य इन पांव नागों से जो दुक्‍्त थे, चार 
अगुंल ऊपर आकाशगमन की क्द्वि जिन्हें प्राप्त थी; पूर्वविदेह क्षेत्र के पुण्डरीकिणी नगर में जाकर श्रीमन्धर अपर 
नाम स्ववाप्रम जिनेन्द्र की जिन्होंने वन्‍दना की थी, उनसे आ्राप्त श्रुतज्ञान के द्वारा जिन्होंने मरतक्षीत्र के मन्य जीवों को 
सम्बोधित किया था जो जिनबन्द्र सरिमट्टारक के पट्ट के आमृषण स्वस्प ये तथा कलिकाल के सर्वज्ञ ये. ऐसे 
कुन्दकुन्दाबार्व द्वरा विरबित फट्प्रायत बन्द में 

उप्‌रुक्त उल्लेजों से साक्षात्‌ सर्वशदेव की वाणी थुनने के कारण ढुन्दकुन्द स्वामी की अपूर्द मडिमा अख्यापित 
की गईं है। किन्तु कुन्दकुन्द स्वामी के ब्रन्यों में उनके स्वनुय से कहीं विवेषगमन की वर्चा उपलब्ध नहीं होती। 
उन्होंने समवप्रामुत के प्रारम्म में सिद्वों की बन्‍्दना पूर्वक निम्न प्रतिशा की है - 


4/कुन्दकुन्दभारती 
बवदित्तु सब्वसिद्धे धुक्मचलगणोवर्म गईं पत्ते। 


4 १ ।॥ 


इसमें कड़ा गया है कि मैं श्रतकेवली के द्वार मणित समवप्राभृत को कहूंगा। वद्यापि "सुवक्रेवलिमणिय” इस 
पद की टीका में श्री अम्तबन्द्र स्वागी ने कहा है - “अनादिनिधनश्ुतप्रकाशितत्वेन 


निश्रिला्साक्षात्कारिकेवलिप्रणीतत्वेन, श्रुतकेवलिमि स्ववमनुमवद्िमरमिवितत्वेन व प्रमाणतागुपगतस्य । 

अबति अनादिनिधन परमायन भअब्द ब्रहमद्वारा प्रकाशित होने से, तथा सब पदार्थों के यमृह का साक्षात्‌ करने 
वाले केवली यगवान्‌ सर्वशदेव के द्वारा प्रणीत होने से और स्वयं अनुमव करने वाले श्रुतकेवलियों के द्वारा कहें 
जाने से जो प्रमाणता को प्राप्त है। 

तो मी इस कथन से वह स्पष्ट नहीं होता कि मैने केवली की वाणी प्रत्यक्ष सुनी है अत केवली इसके कर्ता 
है। वहां तो मलकर्ता की अपेक्षा केवली का उल्लेख जान पडता है। जबसेनाचार्व ने भी केवली का साक्षात्‌ कर्ता के 
उप में कोई उल्लेख नहीं किया है। उन्होंने "सुयक्ेवलीमणिय” की टीका इस प्रकार की है - “अुते परमागमे 
केवलिगि सर्वज्र्माणितं श्रुतकेवलिमणितम्‌ । अथवा श्रुतकेवलिमणित॑ गणधरकथितमिति /” 

अर्थात्‌ श्रुत - परमागम में केवली - सर्व मगवान्‌ के द्वारा कहा गया। अथवा श्रुतकेवली - गणधघर के द्वारा 
कहा गया । 

फिर मी देवसेन आदि के उल्लेख सर्वध्षा निराधार नहीं हो सकते। देवसेन ने आवार्वपरम्परा से जो चर्चाएं 
चली आ रही थीं उन्हें दश्नियार में निबद्ध किया है। इससे सिद्ध होता है कि कुन्दकुन्द के विदेहगमन की चर्चा 
दश््नयार की रचना के पहले भी प्रचलित रही होगी । 

के नाम 

पंचास्तिकाव के' टीकाकार जकसेनावार्ब ने कुन्दकुन्द के पदमनन्दी आदि अपर नागों का उल्लेब किया है । 
फट्प्रामृत के टीकाकार श्रुतसागरसूरि ने पदमनन्दी, कुन्दकुन्दाचार्य वक्रग्नीवाचार्य श्लाचार्य और ग़प्मपिच्छाचार्य इन 
पांच नामों का निर्देश किया ढहै। नन्दिसंध से संबद्ध विजयनगर के शिलालेख में भी जो लगमत १३८६ ई का है, 
उक्त पांच नाग बतलावे गये है। नन्दिसंघ की पट्टावली में भी उपर्युक्त पांच नाम निर्दिष्ट हैं। परन्तु अन्य 
जिलालेखों में पद्मनन्दी और कुन्दकुन्द अथवा कोण्डकुन्द इन दो नागों का ही उल्लेख मिलता है । 

का जन्मस्याव 

इन्द्रनन्दी आधार्य ने पदमनन्दी को कुण्डकुन्दपुर का बतलाया है। इसीलिवे अ्रवणबेलगोना के कितने ही 
जिलालेखों में उनका कोण्डकुन्द नाम लिया है। श्री पी वी देसाई ने 'जैनिज्म इन साउथ इण्डिया” में लिखा है कि 
गुण्टकल रेलवे स्टेशन से दक्षिण की ओर लगभग ४ मील पर एक कोनकुण्डल नाम का स्थान है जो अनन्तपुर 
जिले के गुटी तालुके में स्थित है। शिलालेख में उसका प्रावीन नाम “कोण्डकुन्दे” मिलता है। वहां के निवासी इसे 
आज भी 'कोण्डकुन्दि” कहते है। बहुत कुछ संभव है कि कुन्दकुन्दाबार्य का जन्मस्थान बढ़ी हो । 
कुन्वकुन्द के गुर 

संसार से नि स्पढ् वीतराग साधुओं के माता-पिता के नाग सुरक्षित रखने - लेखबद्ध करने की परम्परा प्राव 
नहीं रही है। यही कारण है कि समस्त आवचार्यों के माता-पिता विषयक इतिहास की उपलब्धि प्राव नहीं है। हा. 
इनके गुरुओं के नाम किसी न किसी रुप में उपलब्ध ढोते है। पंचास्तिकाव की तात्पर्व॑वत्ति में जबसेनाचार्य ने 
कुन्दकुन्दस्वामी के गुरु का नाग कुमारनन्दिसिद्वान्तदेव लिखा है और नन्दिसंघ की पट॒टावली मैं उन्हें जिनबन्द्र का 
शिष्य बतलावा गया है। परन्तु कुन्दकुन्दावार्व ने बोधपाहुड के अन्त में अपने गुरु के रुप में भदबाहु का स्मरण करते 
हुए अपने आपको मद्बबाहु का शिष्व बतलावा है। बोघपाहुड की गाथाएं इस प्रकार हैं - 
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सवदबिआरों हुओ भासासुत्तेयु ज॑ जिणे कहिय॑। 
सो तह कड़ियं गार्ण सीसेण व भद्‌दगाहुसस ।/ 4१ ।। 
बारस अंगविवाण बउदस पृष्वंग विउलविर्व॑रणं। 
सुक्णानि मददबाहू गगबगुरु भयवओ जबओं॥। 4२ ।। 
प्रयम गावा में कहा गया है कि जिनेन्द्र मगवान्‌ महावीर ने अर्थपप से जो कथन किया है वह माषा सूत्रों में 
शब्दविकार को ग्राप्त हुआ अर्थात्‌ अनेक प्रकार के शब्दों में ग्रथित किया गया है। मद्रबाहु के शिष्य ने उसे उसी रुप 
में जाना है और कथन किवा है। द्वितीय गाया में कहा गया है कि बारह अंगों और चादढ़ पूर्वों के बिपुल विस्तार के 
बेत्ता गगक गुरु भगवान अुतकेवली मद्रबाहु जवबंत हों'। 
वे दोनों गाथाएं परस्पर में संबद्ध हैं। पहली गाया में अपने आपको जिन मद्रबाहु का शिष्य कड़ा है और दूसरी 
गाया मैं उन्हीं का जयधोष किया है। यहां मद्रबाहु से अन्तिम श्रुतकेवली मद्रबाहु ही ग्राहयव जान पड़ते है। क्योंकि 
द्रादश अंग और चादह पूर्वों का विपुल विस्तार उन्हीं से संभव था। इसका समर्थन समवप्राभृत के पूर्वोक्‍्त प्रतिज्ञा 
वाक्य "व॑दित्वु सब्वसिद्वे” से भी होता है। जिसमें उन्होंने कहा है कि मैं श्रुतकेवली के द्ञरा प्रतिपादित समवप्राभृत 
को कहूँगा। श्रवणबेलगोला के अनेक शिलालेखों में वह उल्मेश् मिलता है कि अपने शिष्य बन्द्रगुप्त के साथ मंद्रबाहु 
वहां पधारे और वही एक गुफ़ा में उनका स्वर्गगास हुआ। इस घटना को आज ऐविहासिक तथ्य के रुप में स्वीकृत 
किया गया है । 
अब विचारणीब बात वह रहती है कि यदि कुन्दकुन्द को अन्तिम श्रुतकेवली संद्रबाहु का साक्षात्‌ शिष्य भाना 
जाता है तो वे विक्रम शताब्दी से ३00 वर्ष पूर्व ठढरते है और उस समय जबकि स्वारह अंग और चाँद पूर्वों के 
जानकार आवचार्यों की परम्परा विद्यमान थी तब उनके रहते हुए कुन्दकुन्दस्वागी की इतनी अतिष्ठा कैसे संमव हो 
सकती है और कैसे उनका अन्वव चल सकता है ? इस सियति में कुन्दकुन्द को उनका परम्परा शिष्य ढी माना जा 
सकता है, साक्षात्‌ नही । श्रुतकेवली मद्रबाहु के द्वारा उपदिष्ट तत्व उन्हें गुरु परम्परा से प्राप्त रहा होगा. उसी के 
आधार पर उन्होंने अपने आपको मद्रबाहु का शिष्य घोषित किया है। बोधपाहुड के संस्कृत टीकाकार 
श्रीश्ुतसागरसूरि ने मी “मददबाहुसीसेण” का अर्थ विशायाचार्य कर कुन्दकुन्द को उनका परम्परा शिष्य ही 
स्वीकृत किया है। श्रुतसागरसूरि की प॑क्तियां निम्न प्रकार हैं - 
"मद्रबाहुशिष्येण अर्हदबलिगुप्तिगुप्तापरनामद्ववेन विधाय्राधार्वनाग्ना दशपूर्वधारिणामेकादशाचार्याणा मध्वे प्रथमेन 
शञातम्‌ । 
इन पंक्तियों द्वारा कहा गया है कि यहां गद्बाहु के शिष्य से विशायावार्व का ग्रहण है। इन विशायराचार्य के 
अर्डदबलि और गुप्तिगुप्त वे दो नाम और भी है तथा ये दशपूर्व के धारक ग्यारह आचार्यों के मध्य प्रथम आचार्य थे । 
मद्रबाहु अन्तिम श्रुतकेवली थे जैसा कि श्रुतसागरसूरि ने ६2 वीं गाथा की टीका में कहा है - 
"पचानां श्रुतकेवलिनां मध्ये5न्त्यों संद्रबाहु ” 
अर्थात्‌ भद्बाहु पांच श्रुतकेवलियों में अन्तिम श्रुतकेवली थै। अत उनके द्वारा उपकिष्ट तत्व को उनके शिष्य 
विशाबाचार्व ने जाना। उसी की परम्परा आगे चलती रही । गमकगुरु का अर्थ श्रुतसागरसूरि ने उपाध्याय किया है 
यो विधाबाचार्ब के लिये वह विशेषण उचित ही है। 
कुन्दकुन्द स्वागी का ग्रमय 
कुन्दकुन्द स्वामी के समय निधारण पर "प्रव्यनसार” की अ्रस्तावना में डॉ ए एन उपाध्ये ने. "समन्तमद्र” की 
प्रस्तावना में स्व श्री जुगलकिभोर जी गमुख्त्वार ने. "पंचास्तिकाब” की श्रस्तावना में डॉ ए चक्रवर्ती ने तथा 
"कुन्दकुन्द प्राथृत संग्रह" की अस्तावना में ओआ प॑ कैलाशवन्द जी शास्त्री ने विस्तार से चर्चा की है। लेख विस्तार 


6/कुन्दकून्दभारती 
के मय से नैं उन सब चर्चाओं के अवतरण नहीं देगा बाहता। जिज्ञायु पाठकों को तत तह बन्‍्यों से जानने की 
प्रेरणा करता हुआ कुन्दकुन्द स्वामी के समव निधारिण के विषय में प्रचलित मात्र दो मान्यताओं का उल्लेज कर 
रहा हूं। एक मान्यता प्रो डार्नले द्वारा संपादित नन्दिसंध की पट्टावलियों के आधार पर बह है कि कुन्दकुन्द 
विक्रम की पढली शताब्दी के विद्वान थे। वि स॑ ४४ में वे आचार्य पर प्रतिष्ठित हुए ४४ वर्ष की अवस्था में उन्हें 
आवार्य पद मिला; ४१ वर्ष १0 महीने तक वे उस पद पर प्रतिष्ठित रहे और उनकी कुल आबु ४३ वर्ष १0 माह १४ 
दिन की थी। डए चक्रवर्ती ने पंचास्तिकाव की प्रस्तावना में अपना वही अमिप्राव प्रकट किया है। और दूसरी 
मानवता वह है कि वे विक्नम की दूसरी शताब्दी के उत्तराध अथवा तीयरी शताब्दी क्रे आरम्म के विद्वान हैं। 
जिसका समर्थन श्री स्व नाथूराम जी श्रेमी तथा पं जुगलकिशोर जी मुख्त्वार आदि विद्वान करते आवे है। 
कुन्दकुन्द के बन और उनकी महत्ता 

दिग्ग्बर जैन ग्रन्थों में कुन्दकुन्दाचार्य द्वारा रचित ग्रन्य अपना अलग अमाव रखते है। उनकी वर्णन शैली ढी 
इस ग्रकार की है कि पाठक उससे वसस्‍्तुस्वरुप का अनुगम बड़ी सरलता से कर लेता है। व्यर्थ के विस्तार से 
रहित नपे-तुले अब्दों में किसी बात को कहना इन ग्रन्थों की विशेषता है। कुन्दकुन्द की ब्ाणी सीधी हृदय पर 
असर करती है। निम्नांकित यन्‍्य ढुन्दकुन्द स्वामी के द्वारा रबित निर्दिवाद रुप से माने जाते हैं तथा जैन समाज में 
उनका सर्वोपरि मान है - ? पंचास्तिकाव, २ समवसार, ३ प्रवचनयार, ४ निवमसार, ४ अष्टपाहुड ( द॑सणपाहुड, 
बी २5 2 सुत्तपाहुड, बोधपाहुड, भावपाहुड, मोक्‍्सपाहुड, सीलपाहुड और लिंगपाड़ड) ६ बारसणुपेक्खा और 
७ ६ 

इनके सिवाव "रवणंसार" नाम का ग्रन्थ मी कुन्दकुन्द स्वामी के द्वारा रवित प्रसिद्ध है परन्तु उसके अनेक 
पाठ मेद देखकर विद्वानों का मत है कि वह कुन्दकुन्द के द्वारा रचित नहीं है अथवा इसके अन्दर अन्य लोगों की 
गाषाएं भी सम्मिलित हो गई है। भाण्डारकर रिसर्च इंस्टीट्यूट पुना से हमने १८२४ संक्त की लिखित हस्तलिखित 
प्रति बुलाकर उससे मुद्रित रवणसार की गायाओं का मिलान किया तो बहुत अन्तर मालूम हुआ। मुद्रित प्रति में 
बहुत-सी गावाएं कूटी हुई है तथा नवीन गायाएं मुद्रित हैं। उस प्रति पर रबविता का नाम नहीं है। उधर सूची में मी 
बढ़ प्रति अशात लेखक के नाम से दर्ज है। चर्चा आने पर प॑ परमानन्द जी शास्त्री ने बतलाया कि हमने ७0-८० 
प्रतियाँ देखीं हैं; सबका वढ़ी ढाल है। मुद्रित प्रति में अपब्रश का एक दोढ़ा भी आमिल ढो गया है तथा कुछ इस 
अमिप्राव की गाथाएं है' जिनका कुन्दकुन्द की विचारघारा से मेल नहीं खाता। वही कारण है कि मैने इस संग्रह में 
उसका संकलन नहीं किया है। प्रसिद्वि को देखकर गाबाओं का अनुवाद भुरु किया था और आधे से अधिक 
गाबाओं का अनुवाद हो मी चुका था पर मुद्रित प्रति के पाठों पर संतोष न डोने से पूना से डस्तलिबित प्रति 
बुलाई। मिलान करने पर जब भारी सेद देखा तब उसे सम्मिलित करने का विधार छोड दिया। इन्द्रगन्दि के 
श्रुतावतार के अनुसार षपट्अण्डागम के आद्य माय पर कुन्दकुन्द स्वागी के द्वारा रचित परिकर्म ग्रन्थ का उल्लेख 
मिलता है। इस ग्रन्थ का उल्लेख षट्खण्डागम के विशिष्ट पुरस्कर्ता आचार्य वीरसेन ने अपनी टीका में कई जगह 
किया है। इससे पता चलता है कि उनके समय तक तो वह उपलब्ध रहा। परन्तु आजकल उसकी उपलब्धि नहीं 
है। शास्त्रभाण्डारों, खासकर दक्षिण के शास्त्रभण्डारों में इसकी ओज की जानी बाढिये। शूलाचार भी कुन्दकुन्द 
स्वामी के द्वारा रबित माना जाने लगा है क्योंकि उसकी अन्तिम पुष्पिका में "डति मूलाचारबिद्वत्ती द्रादशोउध्याव । 
कुन्दढन्दाचार्षप्रणीतगूलाचाराख्यविव्राति । कृतिरिय॑वयुनन्दिन अमणस्व” यह उल्लेब पाया जाता है। विशेष 
परिज्ञान के लिये पुरातन वाक्य सूची की अस्तावना में स्व ५ जुगलकिशोर जी मुख्त्यार का सन्दर्भ पठितव्य है। 
ढुन्दकुन्द साहित्य में साहित्यिक युक्मा 

कुन्दकुन्दाचार्य ने अधिकाश गाया 8न्‍न्द का, जो कि आर्या नाम से प्रसिद्ध है, प्रयोग किया है। कहाँ अनुष्ट्प्‌ 
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और उपजाति का भी अगग किया है। एक ही कन्द को पढ़ते-पढते बीच में यदि विभिन्‍न अन्द आ जाता है तो 
उससे पाठक को एक विशेष श्रकार का हर्ष हीता है। कुन्दकुन्द स्वामी के कुछ अनुष्ट्प हन्दों का नमना देखिये। 
ममात्ति परिवज्जानि 
आलंबण व मे आदा अक्सेयाई दोसरे।। ४७ ।। मावप्रामृत 
ऐशगेगे सस्सदों अप्पा गाणदंसणलक्खणो' । 
सैसा मे बाढिरा भावा सब्बे संजोगलक्यंणा ।। ४८ ।। भावद्रामृत 
सुढेण माविद॑ णाण दुह्ले जादे विणस्सादि । 
कड़ा जहाबलं जोई अप्पा दुक्खेहिं मावए।। ६२ ।। मीक्षप्रामत 
विरदी सब्वसावज्जे तिगुत्ती पिहिदिंदिओ। 
तस्स सामाडगं ठाड़ ढदि केवलिसासण ।। १२५ ।। 
जो सग्रो सब्वमूदेयु बावरेसु तसेय वा। 
तस्स सामाइग ठाड़ डदि केवलिसासणे ।/ १२६ /। निवमसार 
वेया उ पवडी अटठ उप्पज्जड़ विषस्सड / 
पवडी वि चेवयट्ठ उप्पज्जड विणस्सड़ ।। ३१२।। 
एवं बंधों उ दुण्ह वि अण्णोण्णप्पच्चवा हवे। 
अप्पणों पथढीए व संज्रारों तेण जाबए ।। ३१३ ।। समवप्रामृत 
एक उपजाति का नमूना देखिए - 
पिद्वस्स णिद्वेण दुराहिएण. बुक्‍्खस्स लुक्सेण दुराडिवेण । 
पिद्वस्स लुक्खेण हवेदि बंधों जहण्णवज्जे विसने सगे वा ।। प्रव्चनसार 
अलंकारों की पुट भी कुन्दकुन्द स्वागी ने वक्षास्थान दी है। जैसे अग्रस्तुत प्रशया का एक उदाहरण देबिये - 
गण मृबड्ठ पड़े अमब्दों सुटठ॒ु वि आवण्णिकण जिणधम्म॑। 
गुडदुद्ध पि पिवंता ण पण्णवा णिव्विसा छोति।। १३७ ।। माकप्रामृत 
थोड़े से हेर-फेर के साथ वह याथा समवप्रायुत में आई है । उपमालकार की ढटा देखिये - 
जड़ तारबाण चंदों मवराओ मवउलाण सव्वार्ण। 
अहिओ तह सम्मत्तों रिसिसाववदुविहधम्मा्णं ।। १४३ ।। 
जह फणिराओं रेहड़ फ़णमणिमाणिक्ककिरणविप्फुरिओ । 
तड़ विमलदंसणधरो जिषमत्ती पकवणों जीवों ।/ १४४ (। 
जड़ तारवाग सडिव यसहरबिंब बरमंडले वियले । 
माविव तह ववक्मिल जिषलिंग॑ दंसगवितुद्ध ।/ १४५ ।/ 
जह सलिलेण ब लिप्पड़ कमलिणिपर्त्त सहाव्पयडीए । 
तह भावेण थ लिप्पड कसावबिसए डि सुप्पुरिसो ।/ १४३ ॥। मावप्रामृत 
स्पालंकार की बहार देखिये - 
जिषकरवरपकुर्ड कर्मंति जे परमपत्तिराबेण / 
ते जम्मबेल्लिगूल सर्णाति वरमावसत्येण ।/ १४२ ।। 
ते धौर वीर पुरिसा बमदमजरग्गेण विप्फुरतेण। 
दुज्जयपक्लबलुऋरकयावमडणिज्जिया जेंहि // १४४ ।। 


ह/ कुनदकुबभारती 
मावावेल्लि असेसा मोहमहातरुवरम्मि आस्दा । 
विसबधिसपुप्फफ़ुल्लिव लु्णाते शुणि गाणसत्येहिं (/ १४७ ।। मावप्रायृत 
कहीं पर कूटक पद्धति का मी अनुसरण किया है। दथा, 
तिहि तिण्णि धरबि णिच्च विबरहिओं तह तिएण परिवरओ। 
दो दोस विष्पनुक्की परमप्पा झवए जोर्ड (। ४४ ।। मोक्षप्रामत 
अर्थात्‌ तीन के द्वारा (तीन वोग-शीत ऊष्ण क्‍्षगरेग के द्वारा) तीन (मन-क्यन-काव) को धारणकर, 
निरन्तर तीन से (शल्यत्रव से) रढित, तीन से (रतनत्रव से) सक्ित और दो दोषों € रागद्वेष) से मुक्त रहने वाला 
बोगी परमात्मा का ध्यान करता है। 
कुल्दकुन्द का शिलालेखों तथा उत्तरवर्ती उन्यों में उल्लेय 
कुन्चकुन्द स्वागी अत्यन्त प्रसिद्र और सर्वमान्य आचार्य बे अत इनका उल्लेख अनेक शिलालेखों में मिलता है 
तथा इनके उत्तरवर्ती ग्न्यकारों ने बड़ी श्रद्धा के साथ इनका संस्मरण किया है। जैन सन्देश के थोधाकों के आधार 
पर कुड्ठ उल्लेखों का वहां संकलन किया जाता है- 
श्रीमतो वर्धभानस्थ वर्द्धमानस्व शासने 
श्रीकोण्डकुन्दनामामून्यूलसंघाग्रणीर्गणी ।। श्र बे थि ४४/६६/8४४२ 
वन्द्यो विभुर्भुवि न कैरिह कोण्डकुन्द , 
श। 
वश्चार्चारणकराब्बुजवंचरीक- 
श्वक्रे भ्रुतस्व मरते प्रवत प्रतिष्ठान ।। श्र बे शि ५४/६७ 
तस्थान्ववे मूविदिते बयूव 4 पदमनन्दिग्रथमामिधान । 
भीकोण्डकुन्दादिगुनीश्वराख्यस्तत्संवमादुद्गतवारणरद्धि ।। श्र बे थि 90/६0 
श्रीपद्मनन्दीत्यनवद्यनामा ह॒याचार्वशब्दोत्तरकोण्डकुन्द । 
द्वितीयमासीदमिधानमुद्चच्चर्रिसंजातयुवारपद्वि ।। श्र बे थि #2-३-७-३४० 
इत्याद्नेकसयूरिष्वथ सुपदमुपेतेषु दीव्यत्तपस्या- 
शास्त्राधारेषु पुण्वादजनि स जगतां कोण्डकुन्दों वर्तीन्द्र । 
रजोमिरस्परष्टतमत्वमन्तर्बाहयो5पि संव्य॑जयितुं वतीश , 
रज परद्द मूमितल विहाय चचार मन्‍्ये चतुर्र[ल॑ स॒ ।। भ्र बे शि १09 
तदीवबशाकरत प्रसिद्वादयूददोषा यतिसत्नगाला। 
बसा ददन्तर्म्मणिवन्युनीन्द्रस्य कुण्डकन्दोदितवण्डदण्ड ।। श्र बे शि १0८ 
श्रीमुलसंघे5जनि कुन्दकुन्द सूरिगहात्माम्िलतत्ववेदी 
सीमन्धरस्वामिपदप्रबन्दी पंचाहवयो जैनमतप्रदीप ।। धर्मकीर्ति, हरिवंशपुराण 
कवित्वनलिनीयागनिबोधनसुधाधृणिम । 
क्‍न्द्रन्‍नन्‍दमह वन्‍्दे कुन्दकुन्दामिध गुनिम ।। मु विद्यानन्दि- सुदर्शन व 
धीमूलसंघे5जनि नन्दिसंघस्तस्मिन बलात्कारगणो3तिरम्य । 
तत्रापि सारस्वतनाम्नि गच्द्के स्वच्छाशवो5मृविड पदमनन्दी ।। 
भावार्बकुन्दकुन्दाब्यो वक़द्रीवों महानति । 
एलाबार्वों गप्नपिच्क इति तन्‍नाम पंचधा ।। सा, इ. इन्स नै १४२ 


प्रस्तावना/9 


कुन्दकुन्दगुनिं बन्दे वतुरंगुलचारणम । 
कालिकाले कृत बैन बात्सल्य॑ सर्वजन्तुषु ।/ सोगसेनपुराण 
सुष्टे' सबबसारस्थ कर्ता सरिपदेश्वर' । 
थीनध्क्ीकुन्दकुन्दाध्यस्तनोतु मतिगेदुराम ।/ अजितताहमहनूमव्वरित्र ' 
सनन्‍नन्दिसंधयुरर्त्मदिवाकरो5पूब्ज़ीकुन्दकुन्द ढति नाग गुनीशकरो5 सौ । 
जीबात स॒ वै विहितशासत्रसुधारसेन मिथ्वायुजंगरल॑ जगत प्रणष्टम ।। - मेधावी धर्मसंवह आवकाचार 
आसाद्य बरुसदां सहावमसम गत्वा विदेह॑ जवा- 
दद्राक्षेतर किल केवलेक्षणमिन द्योतक्षमध्यक्षत । 
स्वागी साम्वपदाधिरुटधिषण ओऔीनन्दिसंधम्षियों 
मगान्य' यो5स्तु शिवाव आन्तमनसा श्रीकुन्दकुन्दामिध ।। - अगरकीतियरि, जिनसयहसनाग टीका 
श्रीगूलसंधे5जनि नन्दिसंघस्तर्गिन बलात्गणे5तिर्वे । 
भ्रीमाधनन्दी नरदेववन्ध ।। 
पदे तदीये गुनिमान्यव॒त्तो जिनादिचन्द्र 
ततो5मकत्पंधयुनागधाना श्रीपद्मनन्दी भुनिवक्रकर्ती ।। नन्दिसंध पट्टावली 
कुन्दकुन्दावार्य की नवव्यवस्था 

वस्तु स्वर्प का अधिगग ज्ञान प्रमाण और नव के द्वारा ढीता ढहै। प्रमाण वह है जो पदार्थ में रहने वाले 
परस्पर विरोधी दो धर्मों को एक स्व ग्रहण करता है और नय बढ़ है जो पदार्थ में रहने वाले परस्पर विरोधी दो 
धर्मों में से एक को प्रमुख और दूसरे को यौणकर विवक्षानुसार क्रम से ग्रहण करता है। नयों का निस्पण करने वाले 
आवार्वों ने उनका शास्त्रीय और आध्यात्मिक दृष्टि से विवेधन किया है। भास्त्रीय दृष्टि की नय विवेबना में नय के 
द्रव्या्विक, पर्वावार्विक तथा उनके नैगमादि सात मेद निरपित किये गये हैं और आध्यात्मिक दृष्टि में निशचचव तथा 
व्यवहार नय का निरपण है। वहां द्रव्यार्थिक और पर्वावार्षिक दोनों ढी निश्वव में समा जाते हैं और व्यवहार में 
उपचार कथन रह जाता है। शस्त्रीव दृष्टि में क्स्तु स्वस्प की विवेवना का लक्ष्य रहता और आध्यात्मिक दृष्टि में 
उस नव विधेचना के द्वारा आत्मा के शुद्ध स्वरुप को प्राप्त करने का अमिप्राव रहता है। इन दोनों दृष्टियों का 
अन्तर बतलाते हुए कुन्दकुन्द आ्रामत संबह की अस्तावना में पृष्ठ ८२ पर ओऔगान सिद्धान्ताचार्य प॑ कैलाशबन्द्र जी 
ने निम्नांकित पंक्तियां बहुत ही महत्वपूर्ण लिखी हैं - 

/शस्त्रीवद्ष्टि वस्तु का विश्लेषण करके उसकी तह तक पहुंचने की बेष्टा करती है । उसकी दुष्टि में निनित्त 
कारण के व्यापार का उतना डी जल्य है जितना उपादान कारण के व्यापार क्रा। और परसंयेगजन्य अवस्था भी 
उतनी ढी परनार्व है जितनी स्वाभाविक अवस्या। जैसे उपादान कारण के बिना कार्य नहीं ढोता वैसे ढी निमित्त 
कारण के बिना मी कार्य नहीं ढोता। अत कार्य की उत्पत्ति में दोनों का सम व्यापार है । जैसे मिट॒टी के बिना धट 
उत्पन्न नहीं होता वैसे ही कुम्हारवक्र आदि के बिना मी घट उत्पन्न नहीं ढोता। रेसी स्थिति में वास्तविक स्थिति 
का विश्लेषण करने वाली शस्त्रीव दृष्टि किसी एक के वल्ष में अपना फ़ैयला कैसे दे सकती है 2? इसी तरह मोक्ष 
जितना बार्य है संग्रार मी उतना बयार्य है। और संत्ार जितना क्यार्व है उसके कारण कल्प भी उतने डी वषार्य 
हैं। संगरार दशा न केवल जीब की अशुद्ध दशा का परिणाम है और न केवल पुदगल की अशुद्ध दशा का परिणाम 
है। किन्तु जीव और पुद्गल के गेल से उत्पन्न हुई अशुद्र दशा को परिणाम है। अत' आस्त्रीव दृष्टि से जितना 
सत्व जीव का अस्तित्व है और जितना सत्य पुदगल का अस्तित्व है उतना ही सत्य उन दोनों का मेल और 
संवोगज विकार भी है। वह सांध्य की तरह पुरुष में आरोपित नहीं है किन्तु प्रकृति और पुरुष के संयोगजन्य बन्ध 


१0/ कुन्दकुन्दभारती 

का परिणाम है अत भ्ास्त्रीब दृष्टि से जीव अजीव आग्रव बन्ध संवर, निर्जरा, पुण्य पाप और ग्रोक्ष सभी 
बथार्थ और सारमूत हैं। अत समी का वरार्थ भ्रद्वान सम्बस्द्शन है। और चूँकि उसकी द्ुष्टि में कार्य की उत्पत्ति 
में निभित्त कारण मी उतना ही आवश्यक है जितना कि उपादान कारण अत आत्मप्रतीति में निमित्तमूत देव शास्त्र 
और गुरु कौरढ का अ्रद्धान मी सम्बग्दशन है। उसमें गुणस्थान मी है; मार्गणास्थान मी हैं - सभी हैं। आरत्रीव दृष्टि 
का किसी कस्‍्तु विशेष के साथ कोई पक्षपात नहीं है। वह वस्तु स्वरुप का विश्लेषण किसी के हित -अडित को 
दृष्टि में रक्ष कर नहीं करती” । 

आध्यात्मिक दृष्टि का विवदेन करते हुए प्रष्ठ ८३ पर लिखा है - 

"शास्त्रीव दृष्टि के सिवाब एक दृष्टि आध्यात्मिक भी है। उसके द्वारा आत्मतत्व को लक्ष्य में रखकर वस्तु का 
विचार किया जाता है। जो आत्मा के आश्रित हो उसे अध्यात्म कहते है। जैसे वेदान्ती ब्रह्म को कैन्द्र में रखकर 
जगत्‌ के स्वरुप का विचार करते है वैसे ही अध्यात्म दृष्टि आत्मा को केन्द्र में रखकर विचार करती है। जैसे 
वेदान्त में अहम ही परमार्थ सत्‌ है और जगत मिथ्या है, वैसे ढी अध्यात्म विचारणा में एक मात्र शुद्ध बुद्ध आत्मा ढी 
परगार्ष स॒त्‌ है और उसकी अन्य सब दशाएं व्यवहार सत्य हैं। इसी से शास्त्रीव क्षेत्र में जैसे वस्तुतत्व का विवेचन 
द्रव्यार्थिक और पर्यावार्थिक नयों के द्वारा किया जाता है वैसे ही अध्यात्म में निश्वय और व्यवहार नय के द्वारा 
आत्मतत्व का विवेवन किया जाता है और निश्चव दृष्टि को परगार्थ और व्यवहार दृष्टि को अपरमार्थ कहा जाता 
है। क्योंकि निश्चय दृष्टि आत्मा के वार्थ शुद्ध स्वर्प को दिबलाती है और व्यवहारदृष्टि अशुद्ध अवस्था को 
दियलाती है। अध्यात्मी गुमुक्षु शुद्ध आत्मतत्त्व को प्राप्त करना चाहता है अत उसकी प्राप्ति के लिये सबसे प्रथम 
उसे उस दृष्टि की आवश्यकता है जो आत्मा के शुद्ध स्वरुप का दर्शन करा सकने में समर्थ है। ऐसी दृष्टि निशचव 
दृष्टि है अत मुमुक्षु के लिये वही दृष्टि भूतार्थ है। जिससे आत्मा के अशुद्ध स्वर्प का दर्शन होता है वह व्यवहार 
दृष्टि उसके लिये कार्यकारी नहीं है अत वह अमूतार्थ कही जाती है। इसी से आवार्व कुन्दकुन्द ने समयप्राभृत के 
प्रारम्म में "वबहारो3मूदत्यों मूवत्यों देसिदों व सुद्वणयों” लियकर व्यवहार अमूतार्थ और शुद्धनव अति निश्चय 
को मूतार्थ कहा है (” 

कुन्दकुन्द स्वामी ने समवसार और निवमसार में आध्यात्मिक दृष्टि से आत्मस्वरुप का विवेचन किया है अत 
इनमें निश्ववनव और व्यवहार नव ये दो सेद ही दृष्टिगत होते है। वस्तु के एक - अभिन्‍न और स्वाश्रित 
-परनिरपेक्ष वैकालिक स्वमाव को जानने वाला नय निश्वयनय है और अनेक - मेदरुप बसस्‍्तु तथा उसके पराश्रित 
- परसापेक्ष परिणमन को जानने वाला नव व्यवहारनव है। वद्यपि अन्य आवार्वों ने निश्ववनव के शुद्ध निश्चयनव 
और अशुद्ध निश्चवयनव इस प्रकार दो भेद किये है तथा व्यवह्वारनव के सदमूतु असदभूत, अनुपचरित और 
उपचरित के मेद से अनेक मेद स्वीकृत किये हैं। परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी ने इन सेदों के चक्र में न पहकर मात्र दो 
मेद स्वीकृत किये हैं। अपने गुण पर्वायों से अभिन्‍न आत्मा के त्रैकालिक स्वभाव को उन्होंने निश्ववनय का विषय 
ग़ना है और कर्म के निमित्त से छोने वाली आत्मा की परिणति को व्यवह्ारनव का विषय कहा है। निशचवनव 
आत्मा में काम क्रोध मान मावा, लोग आदि विकारों को स्वीकृत नहीं करता। चूँके वे पुद्गल के निमित्त से होते 
हैं अत उन्हें पुद्गल के मानता है। इसी तरह गुणस्थान तथा मार्गणा आदि विकल्प जीव के स्वभाव नहीं है अत 
निश्चयनय उन्हें स्वीकृत नहीं करता । इन सबको आत्मा के कहना व्यवहारनव का विषय है । निशचयनव स्वभाव को 
विषय करता है, विभाव को नहीं । जो स्व में स्व के निमित्त से सदा रहता है वह स्वभाव है जैसे जीव के ज्ञानादि, 
और जो स्व में पर के निमित्त से होते है वे बिभाव हैं जैसे जीव में क्रोधादि । ये विभाव. चूँकि आत्मा में ही पर के 
निमित्त से होते हैं इसलिये इन्हें क्ब॑ंवित्‌ आत्मा के कहने के लिये जबसेन आदि आचार्बों ने निश्चवनव में शुद्ध और 
अश्ुद्ग का विकल्प स्वीकृत किया है परन्तु कुन्दकुन्द महाराज क्मिव को आत्मा का मानना स्वीकृत नहीं करते, वे 


प्रस्तावना/] 


उसे गवह्वर का ही, विषव गनते हैं। अमृतवन्द्रयूरि ने भी इन्हीं का अनुसरण किया है । 

वध्चपि वर्तमन में जीव की बद्धस्पष्ट दश है और उसके कारण रागदि विकारी भाव उसके अस्तित्व में प्रतीत 
हो रहे है तथापि निश्वयनय जीव की अबद्धस्प्रष्ट दशा और उसके फलस्वरुप रागादिं रहित - बवीतराग परिणति 
की ही अनुभूति कराता है। स्कह्प की अनुयूति कराना इस नय का उद्देश्य है अत वह संबोगज दशा और 
संयोगज परिणामों की ओर से गुगुक्षु का लक्ष्य हटा देना चाहता है। निश्चयनय का उद्घोष है कि डे मुमुक्षु आणिन * 
यदि तू अपने स्वभाव की ओर लक्ष्य नहीं करेगा तो इस संवोगजदशा और तज्जन्य विकारों को दूर करने का तेरा 
पुरुषार्थ कैसे जागृत होगा ? 

अध्यात्म दृष्टि आत्मा में गुणस्थान तथा मार्गणा आदि के मेंदों का अस्तित्व मी स्वीकृत नहीं करती। वह 
परनिरपेक्ष आत्मस्वमाव को और उसके ग्रतिपादक निश्वयनव को ही भूतार्य तथा उपादेव गरानतीं है और परसापेक्ष 
आत्मा के बिमाव और उसके प्रतिपादक व्यवह्मरनव को अमूतार्थ तथा ढेव मानती ढै। इसकी दुष्टि में एक निश्चय 
ही मोक्षमार्ग है, व्यवहार नहीं। यद्यपि व्यवहार मोक्षमार्ग निश्वव मोक्षमार्ग का साधक है तथापि वह साध्यसाधक के 
विकल्प से हटकर एक +िश्वव मोक्षगार्ग को ही अगीकृत करती है। व्यवहार मोक्षमार्ग इसके साथ चलता है इसका 
निषेध वह नहीं करती 

पंचास्तिकाव और प्रववचनसार में आचार्य ने आध्यात्मिक दृष्टि के साथ शास्त्रीय दृष्टि को भी अश्रव दिया है 
इसलिए इन ग्रन्थों में द्रव्या्थिक और पर्यायार्थिक नयों का भी वर्णन प्राप्त होता है सम्बग्दशन के विषयमूत जीवादि 
पदार्थों का वर्ण करने के लिए शास्त्रीय दृष्टि को अंग्रीकृत किये बिना काम नहीं चल सकता। इसलिए ब्रव्वार्थिक 
नव से जहां जीव के नित्य - अपरिणागी स्वभाव का वर्ण किया जाता है वहां पर्वावार्थिक न से उसके अनित्य - 
परिणानी स्वभाव का मी वर्णन किया जाता। द्रव्य वद्यपि गुण और पर्वादों का एक अभिन्‍न-अग्ण्ड पिण्ड है तथापि 
उनका अस्तित्व बतलाने के लिए उनका भेद मी स्वीकृत किया जाता है। इसीलिए द्रव्य में गुण और पर्वावों का 
मेदामेद दृष्टि से निरुपण मिलता है । इन अन्यों में व्यवहार और निश्चव मोक्षमार्ग की मी चर्चा की गयी है तथा उनमें 
साधक- साध्यमाव का उल्लेख किया गया है। 

प्रवचनसार के अन्त में अम्रतचन्द्र स्वामी ने द्रव्यनव पर्वावनय, अस्तित्वनव, नास्तित्वनय नामनव स्थापनानव, 
नियतिनय, अनियतिनव, कालनय, अकालनव पुरुषकारनव, दैवनव, निश्चयनय, व्यवह्ारनव, शुद्धनय तथा अशुद्धनय 
आदि ४७ न्वों के द्वारा आत्मा का निरुषण किया है। इन नयों को द्रव्या्थिक, पर्वावार्षिक अथवा निश्चय और 
व्यवह्ारनव का विषय न बनाकर स्वतन्त्र रुप से प्रतिपादित किया यवा है । 
निश्ववनव की यूतार्थता और व्यवह्ारनव की अगूतार्बता 

आध्यात्मिक दृष्टि में मूतार्थग्राही होने से निश्वयनय को मूतार्थ और अमूतार्थग्ाही ढोने से व्यवह्वारनव को 
अमूता्व कहा गया है। इसकी संगति अनेकान्त के आलोक में ही सम्पन्न होती है क्योंकि व्यव्शारनय की अमृतार्थता 
निश्चयनव की अपेक्षा है। स्वरुप और स्वप्रयोजन की अपेक्षा नहीं। उसे सर्वथा अमूतार्य मानने में बड़ी आपत्ति 
दियती है। श्री अमतचन्द्र सरि ने समवयार की ४६ वीं गाया की टीका में लिखा है - 

"व्यवहारों हि व्यवहारिणा स्लेच्डमाषेव स्लेच्ानां परमार्षप्रतिपादकत्वादपरगार्थो3पि तीर्थप्रवृत्तिनिमित्त दर्शीयितु 
न्याव्य एव। तमनन्‍्तरेण तु भरीराज्जीवस्व परमार्थतों मेदद्शनात्‌ त्रस्स्‍्थावराणां मस्मन इब ।ि शक्रमुपसदनित 
हिंसा।मावात्‌ मवक्‍त्वैव बन्धस्वामाव । तथा रक्‍्तों द्विष्टो विगमृद्रों जीवों बध्यमाने मोबनीव इति शगद्वेषमोढेग्यो 
जीवस्व परगार्वतों मेददशनिन मोक्षेपावपरिग्रहणामावाद मवत्येव गोक्ष्स्यामाव ”। 

वही माव तात्पर्यक्षत्ति में जबसेनाबार्य ने भी दिखलाया है - 

यद्मप्व॑ व्यवहारनयों बहि द्रव्यालम्बनत्वेनामूतार्थस्तथापि 


॥2/ कुन्दकुन्दभारती 


रागादिव़ि द्रव्यालम्बनरहितविशुद्धज्ञानदशनिस्वभावालम्बनसब्तिस्थ परमार्बस्य॒ ग्रतिपादकत्वाद वर्शवितुमुचिती 
मबति। यदा पुनर्व्यबह्मरनयों न मवति तदा शुद्धविश्ववनयेन असस्थावरजीवा न यवन्‍्तीति मत्दा नि सक्रोपमर्दने 
कुवन्ति जना । ततश्व पुण्वस्पधममाव इत्येक॑ दूषण तथैव भुद्धनवेन रागद्रेषमोडरडित प्र्वमेव मुक्तो 
जीवस्तिष्ठतीति मत्वा मरोक्षायमनुष्ठानं को5पि न करोति, ततश्च गोक्षामाव इति द्वितीव॑ थ दूषणम्‌। तस्माद 
व्यव्हारनवव्याख्यानगुचित भवतीत्यमिप्राव / । 
इन अवतरणों का माव वह है - 
वष्यपि व्यवहारनव अमूतार्थ है तो मी जिस प्रकार स्लेब्कों को समझाने के लिये ब्लेच्ड भाषा का अंग्रीकार 
करना उचित है - उसी प्रकार व्यवहारी जीवों को परमार्य का ग्रतिपादक होने से तीर्थ की श्रव॒त्ति के निमित्त, 
अपरमार्य होने पर मी व्यवहार नय का दिखलाना न्यावर्स॑गत है। अन्यथा व्यवहार के बिना परमार्थनव से जीव, 
भरीर से सर्व मिन्‍न दिखाया गया है, इस दशा में जिस प्रकार मस्म का उपमर्दन करने से हिंसा नही होती उसी 
प्रकार बरस स्थावर जीवों का नि शक उपमर्दन करने से हिंसा नहीं होगी और हिंसा के न होने से बन्ध का अगाव 
हो जायगा, बन्ध के अभाव से संसार का अमाव हो जावगा। इसके अतिरिक्त "रागी द्रेषी और मोही जीव बन्ध 
को प्राप्त ढोता ढै। अत' उसे ऐसा उपदेश देना चाहिये कि जिससे वह राग, द्रेष और गमीह से छूट जावे वढ़ जो 
आवचार्यों ने मोक्ष का उपाय बतलावा है वह व्यर्थ हो जायगा। क्योंकि परमार्व से जीव. राग द्वेष, गोह से मिन्‍न ही 
दिखावा जाता है। जब भिन्न है तब मोक्ष के उपाय स्वीकृत करना असंगत होगा, इस तरह मोक्ष का मी अमांव हो 
जायगा। 
नय श्रुतज्ञान के विकल्प हैं और श्रुत स्वार्थ और परार्य की अपेक्षा दो प्रकार का है। जिससे अपना अज्ञान दूर 
हो वह स्वार्थ श्रुत है और जिससे दूसरे का अशान दूर हो बह परापैश्रुत है। नयों का ग्रवोग पात्र मेद की अपेक्षा 
रखता है। एक ही नव से सब पात्रों का कल्याण नहीं हो यकता। कुन्दकुन्द स्वामी ने स्वव॑ भी समवयार की १२ 
वीं गाथा में इसका विभाग किया है कि शुद्धनय किसके लिये और अशुद्धनय किसके लिये आवश्यक ढै। शुद्धनव से 
तात्पर्य निश्वय नय का और अशुद्धनव से तात्पर्य व्यवह्मारनव का लिया ग्वा है। 
गाया इस प्रकार है - 
युद्वो सुद्रादेसों भायव्वों परममावदरसीहिं। 
ववढहारवेसिदा पुण जे दु अपरमे टिठदा भावे।। १२ ।। 
अर्थातु जो परममाव को देखने वाले हैं उनके द्वारा तो शुद्रनव का कथन करने वाला शुद्धनव जानने के वोग्य है 
और जो अपरममाव में स्थित है वे व्यवह्ारनव के द्वारा उपदेश देने के योग्व है । 
नयों के विसंवाद से मुक्त होने के लिये का गया है - 
जह जिणमअं पवज्जड तो मा बवहारणिव्कए मुयह । 
एकेण बिणा क्िज्जड़ तित्व॑ अण्णेण पुण तब्चं।। 
अर्थात्‌ यदि जिनेन्द्र भगवान्‌ के गत की प्रवृत्ति चाहते हो तो व्यवहार और निश्वय दोनों नयों को मत छोड़ो । 
क्योंकि वदि व्यवहार को छोडोगे तो तीर्ष की श्रवत्ति क लोप हो जावेगा अर्थात्‌ धर्म का उपदेश ही नहीं हो सकेगा 
फलत थ्र्मतीर्ष का लोप ही जावेगा और यदि निश्चय को छोडोगे तो तत्व के स्वरुप का ढी लोप हो जाकेगा 
क्योंकि तत्व को कहने वाला तो वही है। 
वही भाव थी अम्रतबन्द्र सूरि ने कलश काव्य में दरशावा है - 
उमवयनयविरोधध्व॑ंसिनि स्यात्यदांके, 
जिनववसि रमन्ते थे स्वयं वान्तमोहा । 


प्रस्नावना/3 
सपवि समवसार ते पर ज्वोतिरद्बै- 


रमबमनवप्आह्षुण्ममीक्षन्त एव ।/ १४ ।/ 

अर्थात्‌ जो जीव स्वयं मोह का बमन कर निश्यय और व्यवह्ञरनव के विरोध को ध्वस्त करने वाले एवं 
स्वात्यद से विहिनत जिनधचन में रमण करते है वे भ्रीत्र ही उस समबयार का अवलोकन करते हैं जो कि परम 
ज्योति स्वस्प है, नवीन नहीं है अर्थात्‌ द्रव्यदृष्टि से नित्य है और अनवपक्ष - एकान्तपक्ष से जिसका सण्डन नहीं हो 
सकता । 

इस सन्दर्म का सार है - 

चूकि वस्तु सामान्य विशेषात्मक अथवा द्रव्य फर्यावात्मक है अत उसके दोनों अ्थों की ओर दृष्टि रहने पर ही 
क्स्तु का पूर्ण विवेचन होता है। सामान्य अथवा द्रव्य को ग्रहण करने वाला नव द्रव्यार्विक नव कहलाता है और 
विशेष अथवा पर्वाव को ग्रहण करने वाला नव पर्वावार्षिक नव कहलाता है। आध्यात्मिक व्रन्यों में द्रव्यार्थिक और 
पर्यावार्षिक के स्थान पर निश्चय और व्यवहार नय का उल्लेश् किया गया है। द्रव्य के त्रैकालिक स्वभाव को ग्रहण 
करने वाला निश्वयनव है और विभाव को ग्रहण करने वाला व्यवह्मरनव है। एक काल में दोनों तयों से पदार्थ को 
जाना तो जा सकता है पर उसका कथन नहीं किया जा सकता। कथन क्रम से ढी किया जाता है। वक्‍ता अपनी 
विवक्षानसार जिस समव जिस अध को कहना बाहता है वह विवक्षित अथवा मुख्य अंश कहलाता है और वक्ता 
जिस अंश को नी कहना चाहता है वह अविवक्षित अथवा गौण कडलाता है। "स्यात्‌” निपात का अर्थ कर्थवित - 
किसी प्रकार होता है। वक्‍ता किसी विवक्षा से जब पदार्थ के एक अंश का क्‍्णन करता है तब बढ़ दूसरे अंध को 
गौण तो कर देता है पर सर्वथा छोडता नही है क्योंकि सर्वथा छोड देने पर एकान्तवाद का प्रसंग आता है और 
उनसे वस्तुतत्व का पूर्ण विवेबन नही हो पाता। इसी अभिपष्राव से आचार्यों ने कहा है कि जो दोनों नवों के विरोध 
को नष्ट करने वाले स्थात्पद चि्िनत जिनवबन में रमण करते हैं वे ढी समवसार रुप परम ज्योति को श्राप्त करते 
हैं। 

सम्बग्दृष्टि जीव वस्तु तत्व का परिज्ञान प्राप्त करने के लिये दोनों नवों का आलम्बन लेता है परन्तु अद्वा में 
वह अशुद्ध नव के आलम्बन को हेव समझता है। यही कारण है कि वस्तु स्वरुप का वधार्थ परिश्ञान होने पर 
अशुद्धनव का आलम्बन स्वय॑ दूट जाता है। कुन्दकुन्द स्वामी ने उमवनयों के आलम्बन से वस्तु स्वरुप का 
ग्रतिपादन किया है इसलिये वह निर्विवाद रुप ये सर्वग्राहय है । 

आगे संकलित ग्रन्षीं का परिचय दिया जाता है 

पंचास्तिकाय - 

इसमें श्री अम्नतचन्द्राचार्य कृत टीका के अनुसार १७३ और भरी जबसेनावार्ब कृत टीका के अनुसार १८९ 
गायाएं हैं। जीव पुद्गल, धर्म अधर्म और आकाश वे पांच द्रव्य अस्तिकाब है क्योंकि थे अगु अत अदेशों की 
अपेक्षा गहान्‌ हैं - बहुप्रदेशी हैं। लोक के अन्दर समस्त द्रव्य परस्पर में प्रविष्ट होकर स्थित हैं फ़िर भी 
अपने-अपने स्वभाव को नहीं छोडते ढैं। सत्ता का स्वरुप बतलाकर द्वब्य का लक्षण करते हुए कड़ा है कि जो 
विभिन्‍न पर्१वावों को प्राप्त हो उसे द्रव्य कहते हैं। द्रव्य सत्ती से अमिन्‍न है श्वावता सत्‌ डी द्रव्य का लक्षण है। 
अथवा जो उत्पाद, व्यव और श्राव्य से सहित हो वह द्रव्य है। अक्षवा जो गुण और पर्वानों का आभ्व हो बह द्रव्य 
है । 

बूंकि अनेकान्त जिनागम का जीव - प्राण है इसलिये उसमें विवक्षावश द्रव्य में अस्ति, नास्ति अस्तिनास्ति 

१ जीवा पुरगलकाया घम्माधम्मा तदेव आगास | 

अत्थित्तम्हि व णियदा अणण्णमहवा अणुमहंता ।। ४।। 
"अणवोअश्र प्रदेशा मूर्तामूर्ताश्य निर्विभागांशास्तै' महान्तो5णुमहान्त प्रदेशप्रधवात्मका इति सिद्ध तेषां कायत्वम्‌।" स॑ टीका 


।4/ कुन्दकुन्दभारती 


अवक्तव्य अस्तिअवक्तव्य नास्तिअवक्तव्य और अस्तिनास्तिअवक्तव्य इन सात मर्गों का निर्पण किया ढै। इन 
प्रत्येक मगों के साथ विशिष्ट विवक्षा को दिखाने वाला, कर्बंघित॒ अर्थ का द्योतक 'स्वात” शब्द लगाथा जाता है। 
जैसे स्वांत अस्ति स्था्त नास्ति आदि। ये सात भग विवक्षा से ढी सिद्ध होते हैं। इसके लिये गाया है - 

सिव अत्यि गत्यि उड़य॑ अव्वत्तव्वं पुणों व तल्तिकय॑। 

दर्व्य खु॒सत्तगंग आदेसवससेण संभवादि । १0 ।। 

अर्थात्‌ द्रव्य स्वचतुष्टय की अपेक्षा अस्तिस्प है; परचतुष्टय की अपेक्षा नास्तिस्प है, क्रमश स्ववतुष्टव और 
परचतुष्टब की अपेक्षा उमव - अस्तिनास्तिस्प है, एक साथ स्वचतुष्टय-परवचतुष्टव की अपेक्षा अवक्तव्य रुप है, 
अस्ति और अवक्तव्य के संबोग की अपेक्षा अस्ति अवक्तव्य है, नास्ति और अवक्तव्य के संयोग की अपेक्षा 
नास्तिअवक्तव्य है, और अस्तिनास्ति तथा अवक्तव्य के संबीग की अपेक्षा अस्तिनास्ति अवक्तव्य है । 

"असत्‌ का जन्म और सत्‌ का विनाश नहीं ढोता” इस सनातन सिद्धान्त को स्वीकृत करते हुए कड़ा गया है 
कि माव-सत्‌ रुप पदार्थ का न नाश होता है और न उत्पाद। किन्तु पर्बावों में ही ये होते हैं। अर्थात्‌ पदार्थ 
द्रव्यदृष्टि से नित्य है और पर्यावदृष्टि से अनित्य है। वह एकान्त मी कुन्दकुन्द स्वामी को स्वीकार्य नहीं है कि सत्‌ 
का विनाश नहीं ढोता और असत्‌ का उत्पत्ति नहीं होती । वे कहते हैं कि मनुष्य मरकर देव हो गया. यहां सद्ूप 
मनुष्य पर्वाव का विनाश हुआ और असत्‌ रुप देवपर्वाय का उत्पाद हुआ। मनुष्य पर्वाव में मनुष्य संत रुप ही है। 
और देवपर्याव असत्‌ रुप ही है, क्योंकि एक काल में दो पर्वायों का सदभाव नहीं ढो सकता। इस तरह जब 
पर्यावार्षिक नव की अपेक्षा कथन होता है तब सत्‌ का विनाश और असत्‌ की उत्पत्ति होती है। “सत्‌ का विनाश 
और असत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती” बह द्वव्यार्थिक नव की अपेक्षा कथन है। संसरारी जीव के साथ ज्ञानावरणादि 
कर्म अनादिकाल से बद्ध है; उनका अभाव करने पर ही सिद्ध प्याव प्रकट होती है / वहां संयारी परयाव में सिद्ध 
पर्याव का सदभाव नहीं है क्योंकि दोनों में सहानवस्थान नाग का विरोध है अत संसारीं पर्याय का नाश होने पर 
ही असत्‌ रप सिद्ध पर्वाय उत्पन्न होती है। इस तरह पर्वाव दृष्टि से सत्‌ का विनाश और असत्‌ का उत्पाद ढोता 
है परन्तु द्रव्यदृष्टि से जो जीब संसारी पर्याव में था वही सिद्ध पर्वाव को आ्राप्त करता है अत क्या नष्ट हुआ और 
क्या उत्पन्न हुआ ? कुछ मी नहीं । 

तदनन्तर जीवादि छह द्रव्यों के सामान्य लक्षण कहकर २६ गराथाओं में पीठबन्ध सम्राप्त किया है। इसके बाद 
जीबावि द्रव्यों का विशेष व्याख्यान शुरु ढोता है। उसमें जीव के संस्रारी और सिद्र इन दो मेदों का वर्णन करते हुए 
सिद्ध जीव का लक्षण निम्न प्रकार कहा है - 

कम्ममलविष्पगुक्को उड़ढ लोगस्स अतमधियता। 
सो सब्वणाणदारिसी लड़दि युड़गर्णिवियमणते ।। २८ // 

अर्थात्‌ सिद्ध जीव कर्मरपी मल से विप्रमुकत हैं - सदा के लिये छूट छुके है; ऊध्काति स्वभाव के कारण लोक 
के अन्त को आप्त है; सबको जानने देखने वाले हैं और अनिन्द्रिव अनन्त सुत्र को प्राप्त है। 

जीव द्रव्य का वर्णन करने के लिये - 

जीवोलि हवदि बेदा उक्ओग विसेसिदों पह रृत्ता। 
मोत्ता व देहगत्तों व हि जुत्तों कम्मर्सजुत्तो ।। २७ ।। 

इस याक्षा द्वारा जीव. बेतबिता, उपयोग, प्रभु कर्ता मोक्ता, देहमात्र, शर्त और कर्मसंबुक्त इन नौ अधिकारों 
का निरुपण किया है। इन सब अधिकारों में नव विवक्षा से कथन किया गया है । 

कम्पेण किया उदय जीवस्स ण॑ विज्डादे उकसम॑ वा । 
बड़य॑ बओक्समियं तम्डा गाव तु कम्मकर्द ।। ५८ 7। 


प्रस्तावना/ 5 


इस गाधा द्वारा स्पष्ट किया डे कि कर्मों के बिना औदबिक, औपभमिक, क्षाविक और क्षायोपभमिक भाव नहीं 
हो सकते इसलिये वे भाव कर्मनिमित्त से होते हैं। ७३ वीं गाथा तक जीव द्रव्य का वर्णन करने के बाद पुद्यल द्रव्य 
का वर्णन शुरु ढोता है । 
प्ररम्म में पुद्गल के स्कन्य, स्कन्धदेश स्कन्धप्रदेश और परमाणु वे बार भेद हैं तथा धारों के निम्न प्रकार 
लक्षण है - 
खंध॑ सयलसमत्य॑ तस्स दु अद्गं बर्णाति देसोत्ति । 
अद्वद्वं ब पदेसयों परमाणु चेब अवियागी ।। ७४ ।। 
अनन्त परनाणुओं के पिण्ड को स्कन्‍्य उससे आधे को देश, देश के आधे को प्रदेश और अविमागी अंश को 
परमाणु कहते हैं। 
इस अधिकार में पृद्गल द्रव्य के बादरबादर आदि छछ मेदों तथा स्कन्‍्ध और परमाणुरुष दो सेदों का भी 
युन्दर कान है। यह अधिकार ८२ वी गाया तक घलता है। उसके बाद धर्मास्तिक्राव अधर्मास्तिकाय और आकाश 
द्रव्य का वणन है तथा चूलिका नामक अबान्तर अधिकार के द्वारा द्रव्यों की विशेषता का वर्ण किया गया है। इसी 
अधिकार के अन्त में काल द्रव्य का वणने कर चुकने के बाद पंचास्तिकायों के जानने का फूल बहुत ही हुदबग्राढी 
शब्दों में व्यक्त किया है - 
एवं पक्यणसार पंचत्यिसंग्र्ड वियाणित्ता। 
जो मृयदि रागदोसे सो गाहदि दुक्लपरिमोक्खं।। १0३ ।। 
इस तरह आगम के सारमूत पंचास्तिकाब संग्रह को जानकर जो राग और द्वेष को छोडता है वह दु स्रों' से 
छुटकारा पाता है । 
प्रथम स्कन्‍्ध ९08 गाथषाओं में पूर्ण हुआ है। तदनन्तर द्वितीय स्कन्ध में सम्बन्दशन, सम्बग्शान और 
सम्बक्धारित्र को मोक्षमार्ग बतलाकर इन तीनों का स्पष्ट स्वरुप बतलाया है। इस द्वितीय श्रुतस्कन्ध का नाम 
नवपदार्थाधिकार है। अथति इसमें जीव. अजीब, पुण्य, पाप. आस्रव संबर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष इन नो पदार्थों 
का वर्णन किया है। ग्रत्येक पदार्थ का वर्णन बद्यपि संक्षिप्त है तथापि इतना सारार्मित है कि सारमूत समस्त 
प्रतिपाद्य विषयों का उसमें पूर्ण समावेश पाया जाता है। निश्चय मोक्षमार्ग और व्यवहार मोक्षमार्ग का वर्णन करते हुए 
निश्चवनव और व्यवहारनव का उत्तम सामजस्थ बैठावा ढै। अम्रतचन्द्र स्वामी ने इस प्रकरण का समारोप करते 
हुए लिया है - "अत एबोमवनवावत्ता पारमेश्वरी तीर्वप्रवर्तनेति” अब जिनेन्द्र भगवान्‌ की तीर्थप्रवर्तना दोनों नयों 
के अधीन है। यहां निश्वव गोक्षमार्ग को साध्य तथा व्यवहार म्रोक्षमार्ग को साधक बताया गया है। यही भाव आपने 
तत्वार्यसार ग्रन्य में भी अ्कट किया है - 
निश्ववन्यक्हाराम्यां मोक्षमायों द्विद्या स्थित: । 
तताब. साध्यरूप स्यथाव द्वितीयस्‍्तस्थ साधनम ।/ २।। 
भ्रद्रानाधिगमोपेक्षा, सुद्गवस्य स्वात्यनों हि या । 
सम्यक्त्वशानवृत्तात्या मोक्षमार्ग. स निश्वव" ।। ३ ।। 
अद्वानाधिगमोपेज्ञा या: एन. स्व. परात्यवामर 
सम्यक्त्वज्ञानवृत्तात्मा स॒ मार्यों व्यवढारत: ।। ४ (॥ नकमाधिकार 
अत निवय और व्यवह्मर के भेव से गोक्षमार्ग दो अ्रकार का ढै। उसमें पहला -निश्चवय साध्यरप है और 
दूसरा -व्यवह्ार उसका साधन है। शुद्ध स्वात्म द्रव्य की अद्गा, शान और चारित्र रुप निश्चय मोक्षमार्ग है. तथा 
परात्म द्वव्य की अरद्बा, ज्ञाव और चरित्र रुप व्यवहार मोक्षमार्ग है। निवमसार में कुन्दकुन्द स्वानी ने मी निश्चय 
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और व्यवहार के भेद से निवम - सम्बन्द्नादि का द्विविध निम्पण किया है। आध्यात्मिक दृष्टि निश्वव ढी को 
ग्रेक्षमार्ग मानती है / वह भोक्षमार्ग का निरपण. निश्चय और व्यवहार के मेद से दो प्रकार का मानती है परन्तु 
मोक्षमार्ग का एक निश्चय रसप ही स्वीकृत करती है। निश्वव को ही स्वीकृत करती है इसका फलितार्थ यह नहीँ है 
कि वह व्यवहार मोक्षमार्ग को कोड देती है। उसका अमिप्राव है कि निश्चय के साथ व्यवहार तो नियम से होता ही 
है पर व्यवहार के साथ निश्वव हो मी और न भी हो। निशचव मोक्षमार्ग कार्ब का साक्षात्‌ जनक है इसलिए उसे 
मोक्षमार्ग स्वीकृत किया गया है परन्तु व्यवहार मोक्षमार्ग परम्परा से कार्य का जनक है इसलिए उसे मोक्षमार्ग 
स्वीकृत नहीं किया गया है। शास्त्रीय दृष्टि परम्परा से कार्ब जनक को मी कारण स्वीकृत करती है अत उसकी 
दृष्टि मैं व्यवहार को भी मोक्षमार्ग स्वीकृत किया गया है। 
स्वसमय और परसनव का सृक्ष्मतम वर्णन करते हुए कितना सुन्दर कहा है - 
जस्स डिदयेणुम्रत्तं वा परदव्वग्डि विज्जदे रायो । 
यो गण वि जागदि समय समस्‍्य सव्वागमघरों वि।। १६0 ।/ 
अति जिसके हृदय में परद्रव्व (अरहत आदि) विषयक राग अणुमात्र मी विद्यमान है वह समस्त आगन को 
घारी होकर भी स्वसमव को नही जानता है। 
सूक्ष्म परसनव का वण्णन करते हुए कहा है कि वदि शञानी- सराग सम्वग्दृष्टि जीव भी अज्ञान- भुद्वात्म 
परिणति से विलक्षण अज्ञान के कारण, शुद्ध संप्रयोग- अरहन्त आदि की मक्ति से दु खगोक्ष- सांसारिक दु थ्रों से 
ढुटकारा होता है, यदि ऐसा गानता है तो वह मी परसमवरत कढलाता है। गाथा इस प्रकार है - 
अण्णाणगादों गाणी जदि मण्णदि सुद्धसंपवीगादों । 
ढववित्ति दुक्खमोक्ख परसमवरदों डवदि जीवों ।। १६४ ।। 
इस गाया की संस्कृत टीका में अमृतचन्द्रसूरि ने कहा है कि सिद्धि के साधनमूत अरहन्त आदि भगवन्तों में 
मक्तिभाव से अनुर॑जित चित्तप्रवृत्ति वहां शुद्ध संप्रयोग है। अयान अंश के आवेश ते बदि शानवान्‌ भी, "उस शुद्ध 
संप्रयोग से मोक्ष होता है” ऐसे अमिप्राव के द्वारा ब्रिन्‍्त होता हुआ उसमें (शुद्धसंप्रयोग में अकते तो बह मी रागांश 
के सदभाव के कारण परसमबरत कडलाता हैं तो फ़िर निरंकृश रागरुप कालिना से कल॑कित अन्तरगवृत्ति वाला 
इतर-जन क्या परसमवरत नहीं कडलावेगा ? अवश्य कडलायेगा। तात्पर्य यह है कि जब सरागसम्बन्दृष्टि मी 
रागांश के विद्यमान होने से परसगवरत है तब जो स्पष्ट ढी राग से कलुषित है वह परसमव कैसे नहीं ढोगा ? 
श्री कुन्दकुन्दस्वामी ने स्पष्ट कड़ा है - 
अरहत. सिद्रवेदिवपवक्णगणनत्तिसएण्गो । 
बंधदि एण्णं बहुसो ग द सो कम्मक्यवं कृषदि // ४44 ।/ 
अथीत्‌ अरहन्त-सिद्ध परमेष्ठी, जिनप्रतिमा तथा साधु समूह की भक्ति से संपन्‍न मनुष्य बहुत प्रकार का पुण्य 
बन्ध करता है परन्तु कर्मों का क्षय नहीं करता। कर्मक्षय का प्रमुख कारण अशस्त और अप्रशेस्त - सभी अकार के 
राग का अमाव होना ही है। पूर्ण वीतरागदशा होने पर अन्तमुँहूर्त के अन्चर नियम से घावियतुष्क का क्षय होकर 
54530 हो जाती है । जिसकी अरहन्त अक्स्था प्रकट हो जाती है वह उसी' मव से निर्वाण को प्राप्त 
करता है । 
अरबंतसिद्ध बेदिय पव्यणमत्तो परेणश नियमेण। 
जो ढुणवि तगेकर्ण सो जुरलोग समाविदादि।7 १७१ ।। 
अर्थात्‌ अरहन्त सिद्ध जिनप्रतिगा तथा जिनागम की भक्ति से बुक्त जो पुरुष उत्कृष्ट संयम के साथ तपस्या 


4 "अर्ईदादिधु भगवत्सु सिद्धिसाधनीभूतेषु भक्तिबलानुरंजित विश्तवृत्तिस््रा शुद्धसंप्रयोग | अब खल्वलानलवावेशाधदि वावज्शानवानधि 
के भक्तिबलानुरंजित बिल्‍्तवृति 


हक प्रवर्तते तंदा तावत्योडपि रागलबसदमावात्परसमयरत इत्युपगीयते। अथ न कि 
जन इति" । 
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करता है वह स्वालिक को आप्त होता है। कहने का तात्पर्य बढ़ है कि अरहन्ताविक की भक्ति रुप जुम शग देवाबु 
के बन्ध का कारण है मोक्ष का कारण नहीं। इसे परम्परा से ही मोक्ष का कारण कहा जा सकता है / 

मोक्ष का खक्षात्‌ कारण बतलाते हुए अन्यान्त में कहा है - 

तहया णिव्वुविकामों राग सब्वर््य कुणदि मा किंघि। 
सी तेण वीवरागो भवियों भवयागरं तरादि ।। १७2 ।। 

इसलिये निर्वाण की इच्डा रखने वाला पुरुष सर्वत्र - शुम-अशुम सभी अवस्थाओं में कुछ भी राग मत करे। 
उसी से वह भव्य जीव वीतराग ढोता हुआ मक्यागर - संयाररुपी समुद्र को तरता है। अर्थात्‌ मोक्ष का साक्षात्‌ 
कारण परम वीतराग साव ही है । 

इस वीतराग माव के विषय में भी अमृतबन्द्र स्वामी ने लिखा है - 

"बदिद॑ वीतरागत्वं व्यवहारनिश्वयाविरोधेनैवानुगम्बमान मव्रति समीहितसिद्धये न पुनरन्वका ।” 

अर्थात इस वीतरागता का अनुगगन यदि व्यवहार और निश्ववनव का विरोध न करते हुए किया जाता है तो 
वह समीहित - विरामिलफित मोक्ष की सिद्धि के लिये छोता है अन्य प्रकार नहीं / 

१७२ वी गाथा की टीका में विस्तार से कहा गया है कि मुमुक्षु आणी व्यवहार और निश्वयनय के आलम्बन से 
किस प्रकार आत्म समीढित को सिद्ध करता है। अमृतचन्द्र सूरि कहते है कि जो क्रेवल व्यवह्मारनव का अवलम्बन 
लेते हैं वे बाहब-क्रियाओं को करते हुए मी ज्ञान चेतना का कुछ मी सन्मान नहीं करते इसलिये प्रमूत पुण्वभार से, 
मन्थरित चित्तव॒त्ति होते हुए युरलोक आदि के क्लेशोी की परम्परा से घिरकाल तक संसार सागर में ढी परिग्रमण 
करते रहते है'। ऐसे जीवों के विषय में कहा है - 

बरणकरणप्पढाणा ससमयपरमत्वग्र॒क्कवावारा । 
ब्रणकरणस्स सार णिव्डययुद्धं थ जाणति।। 

अति जो बाइय आचरण के कर्त्ित्व को ही प्रधान मानते है! तथा स्वसमय के परमार्य - वास्तविक स्वरुप में 
मुक्त व्यापार हैं - स्वसमय - स्वकीब शुद्ध स्वस्प की अआरप्ति में कुछ भी उद्यम नहीं करते दे बाहयाचरण के 
यारगूत शुद्ध निश्चय को जानते ही नही हैं । 

इसी प्रकार जो केवल निश्वयनय का आलम्बन लेकर बाहयाचरण से विरकक्‍त बुद्धि हो जाते हैं - पराडू मुख 
हो जाते है वे मिन्‍न साध्य-साधन रूप व्यवहार की उपेक्षा कर देते हें तथा अभिन्‍न साध्य-साधन रुप निश्चय को 
प्राप्त होते नही है इसलिये अधर में लटकते हुए केवल पाए का बन्ध करते हैं। ऐसे जीवों के विषय में कहा है - 

णिच्कयमालबता णिच्कयदों णिच्क॒व॑ अयाणता । 
णारस॑ति बरथक्वरण बाडिस्वरणालसा केई ।। 

अर्थात जो निश्वव के वास्तविक स्वरुप को नहीं जानते हुए निश्ववामास॒ को ही निशचव मानकर उसका 
आलबम्बन लेते हैं वे बाहयावरण में आलसी होते हुए प्रव॒त्ति रुप चारित्र को नष्ट करते हैँ। 

बढ़ी भाव अपने पुरुषारयसिद्धव॒ुपाव य्न्द में प्रकट किया है - 

निश्वयमबुध्यमानो यो निश्वयतस्तमेव संध्रयते। 
नाश्षयाति करणचरण स॒ बड़ि करणालसो बाल ।। ५०॥7 

भर्व स्पष्ट है । 

इसी प्रकार जो निश्चय और व्यवहार के व्यार्व स्वस्प को न समझकर निश्ववामाय और व्यवहारामास दोनों 
का आलम्बन लंते हैं वे भी समीहित सिद्धि से वंचित रहते हैं। जानने में केवल निश्चय और केवल व्यवहार के 
आलम्बन से बिगुस्ध हो जो अत्यन्त मध्यस्थ रहते हैं अर्थात्‌ पदार्थ के जानने में अपने-अपने पद के अनुसार दोनों 
नयों का आलम्बन लेकर अन्त में दोनों नयों के विकल्प से परे रहने वाली निर्विकल्प भूमिका - शुद्धात्म परिणति 
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को प्राप्त होते हैं वे शीघ्र ही संसार समुद्र को तैर्कर अब्दब्नहम - शारत्रशञान के स्थादीफ़ल के मोक्‍ता होते हैं - 
मोक्ष को प्राप्त होते हैं। यही माव इन्होंने पुरुषार्बसिद्धदुपाव में मी दिखाया है - 

व्यवहारनिश्वयौ व. अवुध्य तत्वेन मवति माध्यस्थ । 

प्राप्नोति देशनावा. स॒ एव फ़लमविकल जिष्य. ।/ ८ ।। 

अधात्‌ जो बयार्थ रुप से व्यवहार और निश्चय को जानकर मध्यस्थ ढोता है - कियी एक के पक्ष को पकड़कर 
नहीं बैठता, वही शिष्य देशना - गुरुपेदश के पूर्ण फ़ल को प्राप्त होता है। 

पंचास्तिकाय में सम्बग्दशन के विषयमृूत पंचास्तिकायों और छढ़ द्रव्यो का प्रमुख रुप से वर्णन है 
समयप्राभुत अथवा समवसार 

"वोच्छानि समवपाहुडमिणमों सुवकेवलीमणियं” इस ग्रतिश्रावाक्‍्य से मालूम होता है कि इस ग्रन्थ का नाम 
कुन्दकुन्दस्वागी क्रो समवपाहुड ( समवप्रामृत2 अमीष्ट था। परन्तु पीके बलकर "प्रबचननयार” और "निबमसार” 
इन सारान्त नामों के साथ बह मी “समवसार” नाम से प्रबलित हो यया। "समयते एकत्वेन वृगपज्जानाति गब्कति 
च" अति जो पदार्थों को एक साथ जाने अथवा गृणपर्वावरुप परिणमन करे वह समय है इस निरुक्ति के अनुसार 
समय भन्द का अर्थ जीव ढोता है और "प्रकर्षण आयमन्तात भृतम डति प्राभृतम” जो उत्कृष्टता के साथ सब ओर 
ये मरा हुआ है - जिसमें पूर्वापर विरोधरहित सांगोपांग वर्णन हो उसे प्रायुत कहते हैं। इस निरुक्ति के अनुसार 
आयृत का अर्थ शास्त्र होता है। “समवस्य प्रामृतम्‌” इस यमास के अनुसार समवप्राभृत का अर्थ जीव - आत्मा का 
शास्त्र होता है। ग्रन्थ का चालू नाम समवसार है अत इसका अर्थ त्रैकालिक शुद्वस्वभाव अथवा सिद्धपर्बाच है। 

समयप्रायत ग्रन्थ निम्नलिखित १० अधिकारों में विगाजित है - ? पूर्वरी। २ जीवाजीवाधिकार, 
३3 कर्तकर्माधिकार, ४ पुण्वपापाधिकार, ४ आसवाधिकार, ६ संबराधिकार, ७ निर्जगाधिकार, ८ बन्धाधिकार, 
ट॑ मोक्षाधिकार और १० सर्बविशुद्बशानाधिकार। नयों का सामंजस्व बैठाने के लिये अमृतबन्द्रसरि ने पीछे से 
स्वाद्रादाधिकार और उपायोपेबमावाधिकार नामक दो स्वतन्त्र परिशिष्ट और जोड़े है। अम्नतबन्द्रसरि कृत टीका के 
अनुसार समग्र ग्रन्य ४१५ गाबाओं में समाय हुआ है और जवसेनावार्यक्रत टीका के अनुयार ४४२ याधाओं में । 
उपर्दुक्त अधिकारों का ग्रतिपाद विषय इस प्रकार है - 

९ पूर्वरंगाधिकार कुन्दकुन्दस्वामी ने स्व पूर्वरगनाम का कोर्ड अधिकार सूबित नही किया है, परन्तु संस्कृत 
टीकाकार अमृतचन्द्र सूरि ने ३८ वीं गाथा की समाप्ति पर पूर्वरंग समाप्ति की यूबना दी है। इन ३८ गावाओं में 
प्रारम्म की १२ गाधाए पीठिका रुप में है। जिनमें ग्रन्थकर्ता ने मंगलाचरण, ग्रन्थप्रतिशा, स्वसमव-परसमय का 
व्याख्यान तथा शुद्बरनय और अशुद्धनव के स्वरुप का दिग्दर्श करावा है। इन नयो के शान के बिना समवप्रायत को 
समझना अशक्य है। पीठिका के बाद 3८ वी गाथा तक पूर्वरग नाम का अधिकार है जिसमें आत्मा के शुद्ध स्वरुप 
का निदर्श करावा ययवा है। शुद्धनव आत्मा में जहां परद्रव्यजनित विभावभाव की स्वीकृत नहीं करता वहां वह 
अपने गुण और पर्वायों के साथ मेद मी स्वीकृत नरीं क्रता। वह इस बात को भी स्वीकृत नहीं करता कि 
सम्बग्दशनि, सम्वस्शान और सम्बक्धारित्र वे आत्मा के गुण हैं क्योंकि इनमें गुण और गृणी का मेद सिद्ध होता है। 
वह, यह घोषित करता है कि आत्मा सम्बन्दशनादि उप है। आत्मा अमत्त है और आत्मा अप्रमत्त है” इस कथन 
को मी शुद्धनव स्वीकृत नहीं करता, क्योंकि इस कयन में आत्मा प्रमत्त और अप्रमत्त पर्वायों में विमिक्‍त होता है। 
वह तो आत्मा को एक ज्ञावक ही स्वीकृत करता ढै। जीवाधिकार में जीव के निजस्वरुप का कक्षन कर उसे 
परपदार्थों और परपदार्थों के निमित्त से ढीने वाले विमावों से प्थक निरुपित किया है । नोकर्म मेरा नहीं है, द्रव्यकर्म 
मेरा नहीं है, और मावकर्म मी मेरा नहीं है; इस तरह इन पदार्थों से आत्मतत्व को एयक्‌ सिद्धकर शेय-जाबकमाव 
एवं भाव्यमावक भाव की अपेक्षा मी आत्मा को ज्ञेव तथा माव्य से पएथक सिद्ध किया है /। जिस प्रकार दर्पण अपने में 


प्रस्यवना/]8 


प्रतिबिश्बित मर से मिन्‍न है उसी अक्रार आत्मा अपने ज्ञान में आबे हुए घटपटादि शैवों से मिन्‍न है और जिस 
प्रकार दर्पण ज्वालाओं के प्रतिब्रिम्ब से संदुक्त होने पर भी तज्जन्य ताप से उन्मुक्त रहता है। इसी प्रकार आत्मा 
अपने अस्तित्व में रहने वाले युत्न-दु'अरूप कर्मफ़ल के अनुमव से रहित है। इस तरह अत्येक पर पदार्थों से मिन्‍न 
आत्मा के अस्तित्व का अद्घान करना जीवतत्व के निर्पण का लक्ष्य है। इस प्रकरण के अन्त में कुन्दकुन्द स्वामी 
ने उदधोष किया है - 

अहमिल्कों बर्ु सुठ्री दंसणगागगढ़वों सदा स्वी। 

गषि अत्यि मज्शा किंकिवि अण्ण एरमाणुमित्त प।। $८।। 
के अथाति निश्चय से ने एक हूं. शुद्र हूं; दरन-शान से तन्‍नव ह सदा अस्पी हूं, अन्य परमाणु मात्र भौं मेरा नहीं 

| 

इस सब कबन का तात्पर्य यह है कि बढ़ जीव, पुद्गाल के संबोग से उत्पन्न हुई संदोगज प्रयावि में 
आल्मबुद्विकर उनकी इष्ट-अनिष्ट परिणति में हर्ष-विषाद का अनुमव करता हुआ व्यर्थ ढी रागी-द्वेषी ढोता है और 
उनके निमित्त से नवीन कर्मबन्ध कर अपने संसार की ब॒द्धि करता है। जब बढ़ जीव, पर पदार्वों से मिन्‍न निज 
शुद्र सर्प की ओर लक्ष्य करने लगता है तब पर पदार्थों से इसका ममत्वभाव स्वयगेव दूर होने लगता है। 

२ जीवाजीगरधिकार जीव के याव अनाविकाल से कर्म-नीकर्म रुप पुद्गल द्रव्य का सप्बन्ध बला आ रहा है। 
मिथ्यात्व दशा में यह जीव शरीर रुप नोकर्म की परिणति को आत्मा की परिणति मानकर उसमें अहंकर करता है - 
इस रुप ही मैं हुं ऐसा मानता है। अत सर्वप्रथम इसकी अरीर से प्रथकता सिद्ध की है। उसके बाद शानावरणादि 
द्रव्यकर्म और रागादिक भावकर्नों से इसका एथक्त्व दिखावा है। आवार्व महाराज ने कहा है कि है भाई / ये सब 
पुद्गल द्रव्य के परिणमन से निष्यन्न हैं अत पुदगल के है; तू इन्हें जीव क्‍यों मान रहा है ? यथा - 

एए सब्बे भावा पग्गलवच्क्परिणामणिष्पण्णा । 
केबलिजिणेडिं भणिया कह ते जीकोत्ति वुच्चोति।। ४४ ।। 

जो स्पष्ट ढी अजीव हैं! उनके अजीव कहने में तो कोई स्रास बात नहीं है परन्तु जो अजीवाधित परिणमन 
जीव के साथ घुल-मिलकर अनित्य तन्‍्मबीभाव से तादात््य जैसी अवस्था को प्राप्त हो रहे हैं उन्हें अजीब सिद्ध 
करना इसे अधिकार की विशेषता है। रागादिक माव अजीब है गुणस्थान मार्गगा; जीवसमास आदि भाव अजीब हैं 
वह बात यहां तक सिद्ध की गई है। अजीव है' - इसका यह तात्पर्य नहीं कि वे घटपटादि के समान अजीब हैं। वहां 
“अजीब है” इसका इतना ही तात्पर्व है कि ये जीव की स्वभाव परिणति नहीं है। यदि जीव की स्वभाव परिणति 
ढोती तो ब्रिकाल नें इनका अगाव नहीं होता । परन्तु जिस पौद्यलिक कर्म की उदवावस्था में ये भाव ढीते हैं उसका 
अनाव डहीने पर वे स्वयं विलीन हो जाते हैं। अग्नि के संरर्ग से पानी में उष्णता आती है परन्तु वह उष्णता सदा के 
लिये नहीं आती है। अग्नि का सम्बन्ध दूर होते ही दर हो जाती है। इसी प्रकार क्रोघादि दव्यकर्मों के उदय काल 
में होने काले रागादि माव आत्मा में अनुमूत होते है परन्तु 4 संयोगज भाव होने से आत्मा के विभाव माव हैँ 
स्वभाव नहीं, इसीलिये इनका अमाव हो जाता है । 

वे रागादिक माव आत्मा को डोडकर अन्य पदार्ों में नहीं होते इसलिये उन्हें आत्मा के कड़ने के लिये अन्य 
आवा्यों ने एक अशुद्धनिश्ववनव की कल्पना की है। वे. "शुद्धनिश्चचनव से आत्मा के नहीं हैं परन्तु 
अशुद्धनिश्वयनय से आत्मा के है; ऐसा कथन करते हैं परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी विभाव को आत्मा मानने के लिये 
तैयार नहीं हैं। उन्हें आत्मा के कहना, वे व्यवहारनय का विषद गानते है और उस व्यवहार का जिसे कि उन्होंने 
अमूतार्व कहा है । 

इसी असंग में जीव का स्वरुप बतलांते हुए कुन्दकुन्द स्वागी ने कहा है - 


20/ कुन्दकुन्वभारती 


अरक्मरुकागंध अव्वत्तं बेदगागुणमसदद 
जाण अलिंगरगढण जीव्गणिविटठसंठाण।। ४४ ।। 

अत है भव्य * तृ आत्मा को ऐसा जान कि वह रसरबित है, रपरहित है, गनन्‍्ध रहित है, अव्यक्षत अर्थात्‌ 
स्पर्श रहित है, अब्दरडित है. अलिंगप्रहण है अर्थात किसी खास लिंग से उसका गढण नहीं होता तक्षा जियका कोर्ड 
आकार निर्दिष्ट नही किया गया है, ऐसा है. किन्तु चेतना गुण वाला है । 

वहां चेतनागुण जीव का स्वरुप है और रस गनन्‍्ध आदि उसके स्वरुप नहीं हैं। पर पदार्थ से उसका प्रथक्त्व 
सिद्ध करने के लिये ही यहां उनका उल्लेब किया गया है। वर्णादिक और यगादिक - सभी जीव से भिन्‍न है - 
जीवेतर हैं। इस तरह इस ज़ीवाजीवाधिकार में आचार्व ने मुमृक्षु प्राणी के लिये पर पदार्थ से मिन्‍न जीव के 
शुद्रस्वस्प का दर्शन कराया है। साथ ही उससे सम्बन्ध रखने वाले पदार्थ को अजीव दिब्लावा है। यह 
जीवाजीवाधिकार ३९ वी गाथा से लेकर ६८ वीं याथा तक बला है / 

३ कर्तकर्माधिकार जीव और अजीब ९ पौदगलिक कर्म अनादि काल से सम्बद्ध अवस्था को आप्त हैं इसलिये 
प्रश्न होना स्वामाविक है कि इनके अनादि सम्बन्ध का कारण क्या है ? जीव ने कर्म को किया या कर्म ने जीव को 
किया ? थदि जीव ने कर्म को किया तो जीव में ऐसी कौन-सी विशेषता थी कि जिससे उसने कर्म को किया ? यदि 
बिना विशेषता के ही किया तो सिद्ध मगवान सी कर्म को करें, इसमें क्या आपत्ति है ?-और कर्म ने जीव को किया 
तो कर्म में ऐसी विशेषता कहां से आईं कि वे जीव को कर सकें - उसमें सगादिक भाव उत्पन्न कर सकें। बिना 
विशेषता के ही वदि कर्म रागाविक करते हैं तो कर्म के अस्तित्व काल में सदा रागाविक उत्पन्न होना बाढिये ? इस 
प्रश्नावली से बचने के लिये यह समाधान किया गया है कि जीव के रागादि परिणामों से पुद्गल द्रव्य में कर्म रुप 
परिणमन होता है और पुद्गल के कर्मरुप परिणमन - उनकी उदयावस्था का निमित्त पाकर आत्मा में रायादिक 
माव उत्पनन होते हैं। इस समाधान में जो अन्यीन्याभश्रव दोष आता है उसे अनादि संबोग मानकर दूर किया गया है । 
इस कर्तकर्माधिकार में कुन्दकुन्द स्वामी ने इसी बात का बड़ी सूक्ष्मता से वर्णन किया है / 

अमृतचन्द्र स्वामी ने कर्ता. कर्म और किया का लक्षण लिखते हुए कहा है - 

यपरिणमति स कर्ता य. परिणामों भवेत्तु तत्कर्मग। 
वा परिणमति किया सा अयमपि मिन्‍नें न बस्‍्तुतवा।। #₹ । 

अर्थात्‌ जो परिणमन करता है वह कर्ता कहलाता है, जो परिणाम होता है उसे कर्म कहते है; और जो परिणति 
होती है वढ क्रिया कहलाती है। वास्तव में ये तीनों ढी भिन्‍न नहीं हैं एक द्रव्य की ढी परिणतियां ढै। 

निश्चय नव, कर्तकर्म माव उसी द्रव्य में मानता है जिसमें व्याप्य-व्यापक भाव अथवा उपादानोपादेव भाव होता 
है। ओ कार्य रुप परिणत होता हे उसे व्यापक या उपादान कहते &ैं और जो कार्य ढोता.हढै उसे व्याप्य था उपादेदय 
कहते ढैं। “मिट॒टी से घट बना” यहां मिट॒टी व्यापक था उपादान है और घट व्याप्य था उपादेव है। यह 
व्याप्य-व्यापक माव था उपादानोपादेय माव सदा एक द्रव्य में ढी होता' है, दो द्रव्यों में नहीं क्योंकि एक द्वव्य दूसरे 
द्रव्य रप परिणमन त्रिकाल में मी नहीं कर सकता। जो उपादान के कार्य रुप आऋश्णिमन में सह्लावक होता है वह 
निमित्त कहलाता है जैसे मिट॒टी के घटाकार परिणमन में कुम्मकार तथा द्प्ड, चक्र आदि। और उस निमित्त की 
सहावता से उपादान में जो कार्य होता है बह नैमित्तिक कढलाता है जैसे कुम्मकार आदि की सहायता से मिटटी में 
हुआ घटाकार परिणमन। थढ़ निमित्त-नैमित्तिक थाव दो विभिन्‍न द्रव्यों में भी बन जाता है परन्तु उपादानोपादेव 
भाव वा व्याप्य-व्यापक भाव एक द्रव्य में ढी बनता है। जीव के रागादि याव का निमित्त पाकर पुद्माल में कार्वरुप 
परिणनन होता है और पुद्गल की उदवावस्था का निमित्त पाकर जीव में रागादि माव उत्पन्न छोते हैं। इस अक्ार 
दोनों में निमित्त-नैमित्तिक माव ढोने पर मी निश्वयनव उनमें कर्ठकर्ममाव को स्वीकृत नहीं करता।। 
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विफित्त-मैमित्तिक भाव के होने पर भी कर्तकर्ममाव न मानने में वुक्ित वह दी है कि ऐसा मानने पर निमित्त में 
ब्रिक्रियाकारित्व का दोष आता है अर्थात्‌ किमित्त अपने परिणमन का भी कर्ता ढोगा और उपादान के परिणमन का 
भी कर्ता होगा, जो कि संभव नहीं है । कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा है - 

जीबी थ करेदि ब्रढ थ्रेष्व एढ्ट गेव सेसगे वब्वे।' 

जोगुक्जोया उप्यादगा व तेथिं डवदि कत्ता ।॥ ९00 । 

जीव न तो घट को करता है, न पट को करता है और न बाकी के अन्यद्रव्यों को करता है जीव के योग और 
उपयोग ही उनके कर्ता है'। आर 

इसकी टीका में अम्तचन्द्र स्वामी ने लिखा है - जो घटादिक और कऋ्रोघादिक परद्रव्यात्मक कर्म हैं बदि 
आत्मा व्याप्य-व्वापक भाव से करता हे तो तदूपता का प्रसंग आता है और निमित्त-नैमित्तिक माव से करता है तो 
नित्य कर्तृत्व का प्रसंग आता हैं परन्तु ऐसा है नहीं, क्योंकि आत्मा उनसे न तो तन्‍्मय ढी है और न नित्यकर्ता ढी है 
अत न तो व्याप्ब-व्यापक याव से कर्ता है और न निमित्त-नैमित्तिक माव से । किन्तु आनित्व जो योग और उपयोग 
है बे ही घट-पटादि द्रव्यों के निमित्त कर्ता हैं। उपयोग और वोग आत्मा के विकल्प और व्यापार है अति ज़ब 
आत्मा ऐसा विकल्प करता है कि नें घट को बनाऊं तब काब योग के द्वारा आत्मा के प्रदेशों में चंचलता आती है 
और बंचलता की निम्ित्तता पाकर हस्तादिक के व्यापार द्वारा दण्ड निमित्तक चक्र श्रमित होता है तब घटावदिक की 
निष्पत्ति होती है। यह विकल्प और योग अनित्य है. कदाचित अज्ञान के द्वारा करने से आत्मा इनका कर्ता हो भी 
सकता है परन्तु पर द्रव्यात्मक कर्मों का कर्ता कदापि नहीं हो सक्रता। वहा निमित्त कारण को दो सायों में 
विमाजित किया है - एक याक्षात्‌ निमित्त और दूसरा परम्परा निमित्त। कुम्मकार अपने ग्रोय और उपयोग का 
कर्ता है, यह साक्षात्‌ निमित्त की अपेक्षा कथन है क्‍योंकि इनके साथ कुम्मकार का साक्षात्‌ सम्बन्ध है और 
कुम्पकार के योग तथा उपयोग से दण्ड तथा चक्रादि में जो व्यापार होता है तथा उससे जो घटादिक की उत्पत्ति 
होती है वह परम्परा निमित्त की अपेक्षा कथन है। जब परम्परा निमित्त से होने वाले निमित्त-नैमित्तिक माव को 
गौणकर कथन किया जाता है तब वढ़ बात कही जाती है कि जीव घट-पटादि का कर्ता नहीं है परन्तु जब परम्परा 
निमित्त से होने वाले निमित्त-नैमित्तिक माव को प्रमुखता देकर कथन किया जाता है तब जीव घट-पटादिक का 
कर्ता गोता है। तात्पर्बक्षत्ति की निम्न पंक्तियों से बही भाव प्रकट होता डै - 

"इति परम्परवा निमित्तस्पेण घटादिविषये जीवस्य कर्तत्वं स्थात्‌। यदि पुन मुथ्यकुत्त्या निमित्तकर्तत्व॑ 
मबति तहिं जीवस्य नित्यत्वात सर्वदेव कर्मकर्तत्वप्रसंगात मोक्षाभाव ” | गाथा १00 

इस अकार परम्परा निमित्त रप से जीव धटादिक का कर्ता होता है, थदि मुख्य वत्ति ये जीव को निमित्त 
कर्ता गाना जावे तो जीव के नित्य होने से सदा ही कर्मकर्ततव का असंग आ जायया और उस प्रसंग से मोक्ष का 
अमाब हो जाकेग। 

“घट का कर्ता कुम्हार नहीं है, पट का कर्ता कुविन्द नहीं है और रथ का कर्ता बढई नहीं है; यह कयन 
लोकविरुद्ध अवश्य प्रतीत होता है पर यथार्थ में जब विचार किया जाता है तब कुम्हार, कुबिन्द और बढई 
अपने-अपने उपयोग और बोग के ही कर्ता होते हैं। लोक में जो उनका कर्तत्व प्रसिद्ध है वह परम्परा निमित्त की 
भपेक्ष ढी संगत ढोता है । 

इल अश्त बह था कि कर्म का कर्ता कौन है ? तथा रागादिक का कर्ता कौन है ? इस अश्त के उत्तर में जब 
व्याप्य-व्वापक भाव या उपादानोप्ादेव भाव की अप्रेक्षा विचार किया जाता है तब यह बात आती है कि बूकि कर्मूप 
प्ररिणमत्त पुद्गल रुप उपादान में हुआ है इसलिए इसका कर्ता पुदगल डी है जीव नहीं। परन्तु जब परम्परा 
विमित्त-नैमित्तिक याव की अपेक्षा विचार होता है तब जीव के राग्रादिक मारो क्य निम्रित्त पाकर पुद्गगल में कर्म 
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स्प परिणनन हुआ है इसलिए उनका कर्ता जीव है। उपादानोपादेव माव की अपेक्षा रागादिक का कर्ता जीव है और 
परूपरा निमित्त-नैमित्तिक माव की अपेशा उदयावस्था को प्राप्त रागादिक द्रव्यकर्म 

जीवादिक नौ पदार्थों के विवेचन के बीच में कर्तकर्म भाव की चर्चा ढेडने में कुन्दकुन्द स्वामी का इतना ही 
अभिष्नव ध्वनित होता है कि यह जीव अपने आपको किसी पदार्य का कर्ता धर्ता तथा हर्ता मानकर व्यर्थ ढी रागड्रेष 
के प्रप॑ध में पड़ता है। अपने आपको पर का कर्ता मानने ये अहंकार उत्पन्त होता है और पर की इष्ट-अनिष्ट 
परिणति में हषं-विषाद का अनुभव होता है। जब तक पर पदार्थी और तन्निमित्तक वैभाविक भावों में हर्ष-विषाद 
मा अनुभव होता खाता है तब तक यह जीव अपने श्ञाता-द्रष्टा स्वमाव में सुस्थिर नहीं होता । बह मोड़ की धारा में 
बहकर स्वरुप से ब्युत रहता है। गोक्षामिलावी जीव को अपनी वह भूल सबसे पढ़ले सुधार लेनी दध्याढहिए। हसी 
उद्देश्य से आभ्रवादि तत्वों की वर्चा करने के पूर्व कुन्दकुन्द स्वामी ने सबेत किया है कि डे गुमुक्षु प्राणी ” तूं कर्तृत्य 
के अहंकार से बच अन्यक्षा रागद्रेष की दल-दल में फंस जावेगा। 

“आत्मा कर्मों का कर्ता और मोक्‍्ता नहीं है” निश्चय नय के इस कथन का विपरीत फलितार्थ निकाल कर 
जीवों' को स्वच्डन्द नहीं होना वाबिए। क्योंकि अशुद्व निश्वयनव से जीव राग्राविक मार्वों का और व्यवहार नय से 
कर्मों का कर्ता तथा मोक्‍ता स्वीकृत किया गया हैं । परस्पर विरोधी नयों का साम॑जस्य पात्र मेद के विद्यार से ही 
सम्पन्न होता है। | 

इसी कर्तुकर्माधिकार में अग्रतबन्द्र स्वामी ने अनेक नय पक्षों का उल्लेज् कर तत्ववेदी पुरुष को उनके पक्ष से 
अतिह्ान्त - परे रहने वाला बताया है। आजबिर, नव वस्तुस्वरुप को समझने के साधन है. साध्य नहीं। एक 
अवस्या ऐसी भी आती है जहां व्यवहार और निश्चव दोनों प्रकार के नवों के विकल्पों का अस्तित्व नहीं रहता; 
प्रमाण अस्त हो जाता है और निश्चेप चक्र का तो पता ढी नहीं चलता कि वह कहां गया - 

उदयति न मयभीरस्तमेति प्रमाण, 
क्वचिदपि न व विदगो थाति निक्षेपचक्रम । 
किमपरमभिदध्गों धाम्नि सर्वकषे5स्मि- 
न्‍ननुयवगृपवाते माति न द्वैतमेव । / ४ । / 

४ एृण्यपापाथिकार संसारवक्र से निकलकर मोक्ष प्राप्त करने के अभिलाबी प्राणी को पुण्य का प्रलोगन 
अपने लक्ष्य से भ्रष्ट करने वाला है इसलिये कुन्दकुन्द स्वागी आस्वाधिकार का आरम्म करने के पहले ही इसे 
सचेत करते हुए कहते हैं कि हे मुमुक्षु / तू मोक्ष रुपी महानगर की यात्रा के लिये निकला है। देख, कीं बीच में ढी 
पुण्य के प्रलोमन में नहीं पड जाना। यदि उसके प्रलोगन में पड़ा तो एक झटके में ऊपर से नीचे आ जावेगा और 
सागरों पर्वन्त के लिये उसी पुण्यमढल में नजरकैद हो जावगा। 

अधिकार के ग्रारम्म में कुन्दकुन्द महाराज कहते हैं कि लोग अशुम को कुशील और शुम को सुशील कहते हैँ 
परन्तु वह शुभ सुशील कैसे हो सकता है ? जो इस जीव को संसार में डी प्रविष्ट रखता है - उससे बाहर नहीं 
निकलने देता। बन्धन की अपेक्षा सुवर्ण और लोढ - दोनों की बेड़ियां समान हैं। जो बन्यन से बचना बाहता है उसे 
युवर्ग की बेडी मी तोड़ना ढोगी। 

वास्तव में यह जीव पुण्य का ग्लोगन तोड़ने में असमर्ब-सा हो रहा है। यदि अपने आत्म स्वातन्त्य तथा शुद्ध 
स्वभाव की ओर इसका लक्ष्य बन जावे तो कठिन नहीं है। दया, दान. क्रताचरण आदि के भाव लोक में पुण्य कड़े 
जाते है और डिंसादि पापों में ्रद्गवत्ति र्प भाव पाप कहे जाते हैं। पुण्व के फल स्वस्प पुण्व प्रकृतियों का बन्ध होता 
है और पाप के फलस्वरुप पाप ग्रकृतियों का। जब उन पृण्व और पाप अकृतियों का उदबकाल आता है तब हस 
जीव को सुब-दु थ का अनुमव होता है। परमार्य से विधार किया जावे तो पृण्य और पाप - दोनों प्रकार की 
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प्रकृतियों का बन्ध इस जीव की संसार मैं ढी रोकने वाला है। इसलिये इनसे बचकर उस तृतीयावस्था को आप्त 
करने का प्रवास' करना चाडिवे जो पुण्व और पाप - दोनों के विकल्प से परे है। उस तृतीबावस्था में पहुंचने पर 
ही वह जीव कर्मबन्ध से बच सकता है और कर्म बन्ध से बचने पर ही जीव का वास्तविक कल्याण ही सकता है। 
उन्होंने कहा है - 
परमट्ठब्ाड़िरा जे अण्गाणेण पृण्थमिव्डंति। 
यंसारगगणहेदु वि मोक्सहेउ अजाणता (। १५७४ ।। 
जो परमार्य से बाह्य है अर्थात्‌ शानात्मक आत्मा के अनुभव से शुन्य हैँ वे अज्ञान से संसार गमन का कारण 
होने पर भी पुण्य की डच्छा करते हैं तथा मोक्ष के कारण को जानते भी नहीं हैं। 
वां आचार्व महाराज ने कहा है कि जो मनृष्व परमार्व आन से रढ़ित हैं वे अशानवश गोक्ष का साक्षात्‌ कारण 
जो वीतराग परिणति है उसे तो जानते नहीं है और पुण्व को मोक्ष का साक्षात्‌ कारण समझकर उसकी उपायना 
करते है' जब कि बढ़ पुण्य सयार की डी आ्राप्ति का कारण है। यहां पुण्य रुपए आचरण का निषेध नहीं है किन्तु 
पृण्वाचरण को मोक्ष का साक्षात्‌ मार्ग मानने का निषेध किया है। शानी जीव अपने पद के अनुरुप पुण्बाचरण करता 
है और उसके फन स्वस्य प्राप्त हुए इन्द्र, चक्रवर्ती आदि के वैयव का उपभोग सी करता है परन्तु श्रद्धा में यही 
भाव रखता है कि हमारा वह पृण्यावरण मोक्ष का साक्षात्‌ कारण नहीं है तथा उसके फल स्वरुप जो वैमब आ्राप्त 
होता है वह मेरा स्वपद नहीं है। वहां इतनी बात ध्यान में रखने योग्य है कि जिस अकार पापाचरण बुद्धि पूर्वक 
डोडा जाता है उस प्रकार बुद्धि पूर्वक पुण्वाचरण नहीं ढ्ोडा जाता, वह तो शुद्धीपवोग की यूमिका मैं प्रविष्ट होने पर 
स्वयं ही छूट जाता है । 
जिनागम का कथन नव सापेक्ष होता है अत भुद्धोपयोग की अपेक्षा शुभोपवोग रुप पुण्य को त्याज्य कहा या है 
परन्चु अशुमोपयोग रुप पाप की अपेक्षा उसे उपादेव बताया गया है। शुभोपवोग में वथार्थ मार्ग जल्दी मिल सकता है 
परन्तु अशुमोपवीग में उसकी समावना ही नही है। जैसे प्रात काल सम्बन्धी सूर्य लालिमा का फल सूर्योदय है और 
सावंकाल सम्बन्धी सूर्य लालिमा का फल सुर्वास्त है। इसी आपेक्षिक कथन को अंग्ीकृत करते हुए श्री कुन्दकुन्द 
स्वामी ने मोक्षपाहुड में कहा है - 
वरक्यतवेढिं तग्गों मा दुक्ख॑ ढोउ णिरव डइयरेडिं । 
कायातवटिठवाण पडिवालंताण गुरुमेव।/ २५।। 
और इसी अभिप्राव से पृज्यपाद स्वामी ने मी इष्टोपदेश में शुभोपवोग रुप व्रतावरण से होने वाले दैव पद को 
कुड् अच्छा कहा है और अशुमोपवोग रुप पापावरण से होने वाले नारक पद को बुरा कहा है - 
बर॑ व्रते पद दैव॑ नाव्रतैवत नारकम। 
डकायातास्यवोर्मेद अतिपालकतोर्महान ।। २।। 
अत ब्रती से देवषद पाना कुछ अच्छा है परन्तु अव्रती से नारक पद पाना अच्छा नही है। क्योंकि आया और 
धूप में बैठकर प्रतीक्षा करने वालों में महान अन्तर है। 
अशुमोपवोग सर्व त्याज्य ही है और शुद्धोपवोग उपादेव ही है। परन्तु शुभोपयोग पात्रमेद की अपेक्षा ढेव और 
उपदेव दोनों रुप है। किन्टीं-किन्डीं आवार्यों ने सम्वग्दृष्टि के पुण्य को मोक्ष का कारण बताया है और मिश्यादृष्टि 
के पृण्व को बन्ध का कारण। उनका यह कथन मी नय विवक्षा से संगत होता है। वस्तु तत्व का यधार्थ विश्लेषण 
करने पर यह बात अनुभव में आती डै कि सम्वन्दृष्टि जीब की, मोड का आंशिक अमाव हो जाने से, आंशिक 


 सम्मादिट्दी पुण्ण ण होइ ससारकारण णियमा। 
मोक्सस्स होइ हैउ॑ जह वि णिदाण ण सो कुणई।। ४०४ ।। मावसग्रहे देवसेनस्थ 
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निर्मोह अवस्था हुईं है वही उसकी निर्जरा का कारण है और जो शुभ राग रुप अवस्था ढै वह बन्ध का डी कारण 
है। बन्ध के कारणों की बर्चा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी ने एक ढी बात कड़ी है - 

रत्तो बंधदि कम्मं मुंबदि जीवों विरागसपत्तो | 

एसो जिणोवदेयों तग्हा कम्मेयु गा रज्ज ।। १४0 ॥। 

रागी जीव कर्मों को बाधता है और विराग को प्राप्त हुआ जीव कर्मों को छोडता है। यह भी जिनेश्वर का 
उपदेश है, इससे कर्मों में राग गत करो । 

बढ़ां आवार्व ने गुम अशुभ दोनों अकार के राय को ही बन्ध का कारण कड़ा है। वह बात जुदी है कि शुधराग 

शुम कर्म का बन्ध ढोता है और अशुभ राग से अशुम कर्म का। शुम राग के समय शुभ कर्मों में स्थिति अनुमाग 
बन्ध अधिक होता है और अशुम राग में अशुम कर्मों में स्थिति-अनुमाग बन्ध अधिक होता है। वैसे प्रकृति और 
प्रदेश बन्ध तो वयासंमव व्युच्कित्ति पर्वन्‍्त सभी कर्मों का होता रहता है । 

बढ़ पृण्वपपाधिकार १४५४ से १६३ गाथा तक चलता है । 

# आस्रवाधिकार सक्षैप में जीव द्रव्य की दो अवस्थाएं हैं - एक संयारी और दूसरी भुक्त। इनमें संसारी 
अवस्था अशुद्ध होने से हेय है और गुक्त अवस्था शुद्ध होने से उपादेव है। संसार अवस्था का कारण आसव और 
बन्ध तत्व है तथा मोक्ष अवस्था का कारण संवर और निर्जरा तत्व ढै। आत्मा के जिन मार्वों से कर्म आते हैं उन्हें 
आयब कहते है। ऐसे माव चार है - १ मिथ्वात्वू २ अविर्मण, ३ कषाय और ४ योग। वद्यपि तत्वार्थयूत्रकार ने 
इन बार के सिवाय प्रमाद का भी वर्णन किया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी प्रमाद को कषाय का ही एक रुप मानते हैं 
अत उन्होंने चार आग्रवों का ही वर्ण क्िवा है। इन्हीं बार के निमित्त ये आस्रव होता है । मिथ्यादृष्टि गुणस्थान में 
चारों ही आस्रव है; उसके बाद अविरतसम्बन्दृष्टि तक अविस्मण, कषाब और योग ये तीन आयव हैं। पंचम 
गुणस्थान में एक देश अविर्मण का अभाव हो जाता है। छठवें गुणस्थान से दशवें गुणस्थान तक कषाब और योग ये 
दो आस्रव हैं और उसके बाद ११, १२, और ९३ वें गुणस्थान में मात्र योग आसव है। तथा बादहवें गुणस्थान में 
आस्रव बिलकुल ही नहीं है । 

इस अधिकार की य्रास चर्चा वह है कि ज्ञानी अर्थात्‌ सम्बग्द्ृष्टि जीव के आसव और बन्ध नहीं होते। जब 
कि करणानुवोग की पद्धति से अविरत सम्बन्दृष्टि को आदि लेकर तेरहवें गुणस्थान तक क्रम से ७७, ६9, ६३, ४४, 
#व, २२, १७, १, १, ? प्रकृतियों का बन्ध बतावा है। वहां कुन्दकुन्द स्वामी का यह अभिप्राव है कि जिस प्रकार 
मिथ्यात्त और अनन्तानुबन्धी के उदवकाल में इस जीव के तीत्र अर्थात्‌ अनन्त संयार का कारण बन्ध होता था उस 
प्रकार का बन्ध सम्बग्दृष्टि जीब के नी होता। सम्यग्दश की ऐसी अदमुत मब्मि है कि उसके होने के पूर्व ढी 
बध्यमान कर्मों की स्थिति घटकर अन्त कोडाकोडी सागर प्रमाण ढो जाती है और सत्ता में स्थित कर्मों की स्थिति 
इससे मी संख्यात हजार सागर कम रह जाती है। वैसे भी अविरत सम्बन्दृष्टि जीव के ४९ और ग्रकृतियों का 
आखसब और बन्ध तो रुक ही जाता है। वास्तविक बात यह है कि सम्बन्दृष्टि जीव के सम्वग्दर्श उप परिणामों से 
बन्ध नही होता । उसके जो बन्ध होता है उसका कारण अप्रत्याख्यानावरणादि कषावों का उदव है। सम्बग्दर्शनादि 
गाव मोक्ष के कारण हैं वे बन्ध के कारण नहीं हो सकते किन्तु उनके सदमावकाल में राग्रदिक साव हैं वे ढी बनन्‍्ध 
के कारण हैं। इसी माव को अमन॒तबन्द्रसूरि ने निम्नांकित कलश में प्रकट किया हैं - 

रागद्रेपक्मिहनां. जानिनों वदर्समव: । 
तत एव न बन्धो5 स्व ते हि बन्धस्य कारणम ।। ११८ ।। 

चूंकि जानी जीव के राग द्वेष और विमोह का अभाव है इसलिये उसके बन्द नहीं ढोता । वास्तव में रागादिक 

ही बन्ध के कारण है जहां जघन्य सत्नत्रव को बन्च का कारण बतलाया है वहां थी यही विवक्षा ग्राइव है कि उसके 
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काल में जो रागादिक भाव हैं वे बन्ध के कारण है। रत्नत्रय को उपचार से बन्ध का कारण कहा गया है 

यह आस्रवाधिकार शद४ से १८० गाथा तक चलता है। , 

5 5 यंक्‍्राधपिकार आयवब का विरोधी तत्व संवर है अत. आग्रव के बाद डी उसका व्शन किया जा रहा है । 
आखश्रवनिरोध, संवर ” आम्रव का रुक जाना संबर है। वद्यपि अन्य अ्न्यकारों ने गृप्ति, समिति, धर्म, अनुप्रेक्षा, 
परीषहजब और चारित्र को संबर कद है किन्तु इस अधिकार में कुन्दकुन्द स्वामी ने भेद विज्ञान को ही सबर का 
मन्न कारण बतलावा है। उनका कहना है कि उपयोग उपयोग में ढी है, क्रोघ्ादिक में नहीं है और क्रोधादिक, 
क्रोघादिक ही में है उपयोग में नहीं हैं। कर्म और नोकर्म तो स्पष्ट ही आत्मा से मिन्‍न हैं अत उनसे मेदसान आप्त 
करने में महिमा नहीं है। यढिगा तो उस रागादिक सावकर्मों से अपने शानोपवोग को मिन्‍न करने में है जो 
तनन्‍्मवीमाव को आ्राप्त छोकर एक दिख रहे हैं। अज्ञानी जीव इस ज्ञानधारा और रागादि धारा को मिनन्‍न-मिन्न नहीं 
समझ पाता इसलिबे वह किसी पदार्थ का ज्ञान होने पर उसमें तत्काल रागक्रेष करने लगता है परन्तु शानी जीव 
उन दोनों घाराओं के अन्तर को समझता है इसलिये वह किसी पदार्थ को देखकर उसका ज्ञावा-द्रष्टा तो रहता है 
परन्तु रागी-द्वेषी नहीं बनता। जहां वह जीव रागाबिक को अपने ज्ञाता-द्रष्ट स्वभाव से मिन्‍न अनुभव करने 
लगता है वही उनके सम्बन्ध से होने वाले रागद्रेष ये बच जाता है। रागद्रेष से कच्च जाना ही सच्चा संबर है। 
किसी व्रक्ष को उयराडना हो तो उसके पत्ते नोधने से काम नहीं बलेया, उसकी जड़ पर अह्ाार करना होगा । रागद्वेष 
की जड़ हैं मेदविज्ञान का अभाब। अत भेदविश्ञान के द्वारा उन्हें अपने स्वरुप से प्थ्क समझना यही उनके नष्ट 
करने का वास्तविक उपाय है। इस भेदविज्ञान की मल्मि का गान करते हुए सी अमृतबन्द्रसूरि ने कहा है - 

मेदविज्ञानतः सिद्धा, सिद्धा थे क्रिल केबन। 

अस्यैवाभावतों बद्धा ब्रा ये छिल केचन ।। १३१ ।॥ 

आज तक जितने सिद्ध हुए हैं वे सब भेदविज्ञान से ढी सिद्ध हुए है और जितने संसार में बढ्ध हैं वे मेदविज्ञान 
के अमाव से ही बद्ध हैं। 

इस मेदविशान की भावना तब तक करते रहना चाढ़िये जब तक कि ज्ञान, पर से च्युत होकर झान में ही 
प्रतिष्ठित नही हो जाता। पर पदार्थ से ज्ञान को मिन्‍न करने का पुरुषार्थ चतुर्धगणस्थान से शुरु छोता है और दशम 
गुणस्थान के अन्तिम समय में समाप्त ढोता है। वहां वह जीव परमार्य से अपनी शञानधारा को रायादिक की धारा 
से प्थक कर लेता है। इस दशा में इस जीव का शान. सबबुच ही ज्ञान में प्रतिष्ठित ढो जाता है और इसीलिये 
जीव के रागादिक के निमित्त से होने वाले बन्ध का सर्वका अगाव हो जाता है। गात्र योग के निमित्त से 
साताबेदनीय का आस्रव और बन्ध होता है सो भी सापरायिक आयव और स्थिति तथा अनुभाग बन्द नहीं। मात्र 
ईरयापथ आय्रव और ग्रकृति-प्रदेश बन्च होता है। अन्तमुहूर्त के भीतर ऐसा जीव निवम से केवलयान आप्त करता 
है। अड्डे मव्यप्राणियो ! संबर के इस साक्षात्‌ मार्ग पर अग्रसर डोओ जियसे आय्रव और बन्ध से कुटकारा मिले। 

यंवराधिकार १८१ से १८२ गावा तक चलता है। 

७ निर्जयाधिकार सिद्धों के अनन्त्वें भाग और अमव्यराशि से अनन्तगुणित कर्म परमाणुओं की निर्जरा संसार 
के अत्येक प्राणी के प्रतिसमव हो रही है पर ऐसी निर्जया से किसी का कल्याण नही होता। क्योंकि जितने कर्म 
परमाणुओं की निर्जरा होती ढे। उतने ही कर्म परमाणु आस्रब पूर्वक बन्ध को आप्त डो जाते हैं। कल्याण उस 
निर्जया से होता है जिसके होने पर नवीन कर्म परमगाणुओं का आस्रव और बन्ध नहीं ढोता। इसी उद्वेश्य से वहां 
कुन्बकुन्द महाराज ने संवर के बाद ही निर्जरा पदार्थ का निरुषण किया है। सबर के बिना निर्जरा की कोई 
सफ़नता नहीं है । 


। तह्त्वार्थसूत्र नवमाध्याय १ सूत्र २ "स गुप्तिसमितिधर्मानुप्रेशञापरिषदजयधारिश्रे. " । 


26/कुन्वकुन्दरभारती 

निर्जराधिकार के ग्ररम्स में ढी कहा गया है - 

उकभोगगिंदियेढिं वव्वागमचेदणाणमिदराण । 
ज॑ कुणदि सम्मविटठी त सब्वं णिज्जरणिमित्त ।। १८३ ।॥ 

सम्कदुष्टि जीव के इन्द्रियों के द्वारा जो चेतन अवेतन पदार्थों का उपमोग होता है बह सब निर्जर के निमित्त 
होता है। अड्ढो * सम्बग्दृष्टि जीव की कैसी उत्कृष्ट मढ़िमा है कि उसके पूर्वबद्ध कर्म उदव में आ रहे है और उनके 
उदव काल में होने वाला उपमोग भी हो रहा है परन्तु उससे नवीन बन्ध नहीं ढोता / किन्तु पूर्वकद्ध कर्म अपना फल 
देकर बिर जाते हैं। सम्वग्दृष्टि जीव कर्मीऔर कर्म के फल का मोक्‍्ता अपने आपको नहीं मानता । उनका शञावक 
तो होता है बढ़, परन्तु भोकता नहीं। मीक्‍ता अपने शावक स्वमाव का डी होता है। वही कारण है कि उसकी वह 
प्रवत्ति निर्जय का कारण बनती है । 

सम्बग्द्षष्टि जीव के शान और वैराग्व की अदमुत यामर्थ्य है। शान सामर्थ्थ की मड़िया बतलाते हुए ढुन्दकुन्द 
स्वागी ने कड़ा है कि जिस श्रकार विष का उपयोग करता हुआ वैद्य पुरुष मरण को ग्राप्त नही होता उसी प्रकार 
शानी पुरुष पुद्गाल कर्मों करे उदय का उपयोग करता हुआ बन्ध को ग्राप्त नही हीता । वैराग्व सामर्थ्य की महिमा 
बतलाते हुए कहा है कि जिस प्रकार अरतिमाव से मदिरा का पान करने वाला मनुष्य मद को ग्राप्त नही ढोता, 
उसी प्रकार अरतिभाव से द्रव्य का उपमोग करने वाला ज्ञानी पुरुष बन्द को प्राप्त नहीं ढोता । कैसी अद्भुत मढिमा 
शान और वैराग्य की है कि उसके होने पर सम्बन्दष्टि जीव गात्र निर्जरा को करता है, बन्ध को नहीं। अन्य य्रन्यों 
में इस अविधा की निर्जय का कारण तपश्चरण कहा गया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी ने तपश्चरण को यथार्थ 
तपश्वरण बनाने वाला जो ज्ञान और वैराग्व है उसी का सर्वप्रथम व्णन किया हैं। शान और वैराग्व के बिना 
तपश्वरण निर्जया का कारण न होकर शुग बन्ध का कारण होता है। ज्ञान और वैरग्य से भून्य तपश्चरण के 
प्रमाव से यह जीव अनन्त बार मुनिव्रत धारण कर नौवें ग्रेवेवक तक उत्पन्न हो जाता है परन्तु उतने मात्र से संसार 
भ्रमण का अन्त नही होता । 

अब प्रश्न यह है कि सम्वन्दृष्टि जीव के क्‍या निर्जरा ढी निर्जरा होती है बन्ध बिलकुल नहीं ढोता ? इसका 
उत्तर करणानुवोग की पद्वति से वढ़ होता है कि सम्बग्दृष्टि जीव के निर्जरा का छोना आरम्म हो गया। भिश्यादृष्टि 
जीव के ऐसी निर्जाय आज तक नहीं हुई। किन्तु सम्वन्दर्श के होते ही वह ऐसी निर्जरा का पात्र बन जाता है / 
“सम्बग्दृष्टिश्रावकाबिरतानन्तवियोजकद्शनमोडक्षपकोपशनकोी पशान्तमगोडक्षपकक्षीणमोडाजिना 
क्रमशो5 संग्येगगुणनिर्जय ” - आगम में गुणओ्रेणी निर्णय के ये दस स्थान बतलाये हैं। इनमें निर्जरा उत्तरोत्तर 
बढती जाती है। सम्बग्दष्टि जीव के निर्जय और बन्द दोनों चलते हैं। निर्जरा के कारणों से निर्जरा होती है और 
बन्ध के कारणों से बन्ध होता है। जहां बन्ध का सर्वथा अभाव होकर मात्र निर्जय ही निर्जरा होती है ऐसा तो 
सिर्फ बादहवां गुणस्थान है / उसके पूर्व चदुर्थगुणस्थान से लेकर तेरहदें गुणस्थान तक निर्जय और बन्ध दोनों चलते 
हैं। यह ठीक है कि जैसे-जैसे यह जीव उपरितन गुणस्थानों में चढता जाता है वैसे-वैसे निर्जरा में वृद्धि और बन्ध 
में न्वूनता होती जाती है। सम्बग्दृष्टि जीव के ज्ञान और वैराग्वशक्ति की प्रधानता हो जाती है इसलिये बन्ध के 
कारणों की गौणता कर ऐसा कथन किया जाता है कि सम्बन्दृष्टि के निर्जया ढी होती है, बनन्‍्ध नहीं। इसी 
निर्जयधिकार में कुन्दकुन्द स्वागी ने सम्वग्दशन के आठ अंगों का विशद वर्णन किया है । 

व अधिकार १४३ से लेकर २३६ गाया तक चलता है। 

व बन्‍्याधिकार आत्मा और पौदगलिक कर्म - दोनों ढी स्वतन्त्र द्रव्य हैं और दोनों में चेतन अचेतन की 
अपेक्षा पूर्व-पश्चिम जैसा अन्तर है। फ़िर मी इनका अनादिकाल से संयोग बन रहा है। जिस प्रकार चुम्बक में 
लोढ़ा को बींचने की और लोहा में मिंचने की वोग्यता है उसी प्रकार आत्या में कर्म रुप पुद्गल को मींचने की और 
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कर्म रुप पुदगल में बिंचने की वोग्वता है। अपनी-अपनी बोग्वता के कारण दीनों का एक क्षेत्रावगाढ़ हो रहा है । 
इसी एक श्षेत्रावगाढ़ को बन्ध कड़ते है। इस बन्य दशा के कारणों का वण्न करते हुए आचार्य ने स्नेह अर्थति 
रागमाब को ही प्रमुख कारण कतलाबा है। अधिकार के आरम्म में ढी वे एक दृष्टान्त देते हैं कि जिस प्रकार 
स्थान में कोई मनृष्य शरत्रों ये व्यायाम करता है, ताड तथा केले आदि के वर्षों को ब्ेदगा-मेदता है, इस 
क्रिया से उसके शरीर के साथ धूलि का सम्बन्ध ढोता है सो इस सम्बन्ध के हीने में कारण क्‍या है ? उस 
व्यावामकर्ता के शरीर में जो स्नेह-तैल लग रहा है, वही उसका कारण है। इसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव इन्द्रिय 
विषयों में व्यापार करता है उस व्यापार के समव जो कर्म स्परी धूलि का सम्बन्ध उसकी आत्मा के साथ ढोता है, 
उसका कारण क्या है 2 उसका कारण मी उसकी आत्मा में विधमान स्नेढ़ अर्थात्‌ रागयाव है। यह रागमाव जीव 
का स्वभाव नहीं किन्तु विभाव है और वढ़ मी द्रव्य कर्मों की उदवावस्था रुप कारण से उत्पन्न हुआ है। 
आसवाधिकार में आस्रव के जो चार उ्रत्यय - निध्यादर्शन, अविर्मण. कषाय और योग बतलाये हैं वे ढी बन्ध 
के भी ग्रत्यय - कारण हैं। इन्हीं प्रत्यवों का संक्षिप्त नाम रागद्वेष अथवा अध्यवयान भाव है। इन अध्यवसान भावों 
का जिनके अभाव हो जाता है वे शुभ-अशुम कर्मों के साथ बन्ध को प्राप्त नहीं होते । जैसा कि कहा है - 
एदाणि गत्वि जेसिं अज्डाक्साणाणि एवमादीणि। 
ते असुड्ेण सुहेण व कम्मेण मृणे ण लिंपंति।। २७० ।। 
मैं किसी की हिंसा करता हूँ तथा कोर्ई अन्य जीव मेरी हिंसा करते हैं। मैं किसी को जिलाता हूं तथा कोई 
अन्य मुझे जिलाते हैं। मैं किसी को सुख-दु थ्र देता हूं तथा कोई अन्य मुझे सुम्र-दु ख देते हैं - यह सब भाव 
अध्यवसान भाव कहलाते हैं। मिव्यादृष्टि जीव इन अध्यवसान मारदों की कर कर्म बन्य करता है और सम्बर्दृष्टि 
जीव उनसे दूर रहता है । 
सम्बग्दृष्टि जीव बन्ध के इस वास्तविक कारण को समझता है इसलिये वह उसे दूर कर निर्बन्ध अवस्था को 
प्राप्त ढोता है परन्तु मिथ्यादृष्टि जीव इस वास्तविक कारण को नहीं समझा पाता इसलिये करोड़ों वर्ष की तपस्या 
के द्वारा मी वह निर्बन्ध अवस्था को प्राप्त नहीं कर पाता। निथ्यादृष्टि जीव धर्म का आचरण - तपश्चरण आदि 
करता भी है परन्तु “धम्म मोगणिपित्तं ण दु सो कम्मक्खयणिमित्त” धर्म को भोग के निमित्त करता है, कर्म क्षय के 
निमित्त नही । 
अरे भाई ! सच्चा कल्याण यदि करना बहता है तो इन अध्यवसान मार्वों को समझ और उन्हें दूर करने को 
पुरुषार्थ कर । 
थे कितने ढी जीव निमित्त की मान्यता से बचने के लिये ऐसा व्याख्यान करते हैँ कि आत्मा में रागादिक 
अध्यवसान भाव स्वत डोते है; उनमें द्रव्यकर्म की उदवावस्था निमित्त नहीं है। ऐसे जीवों को बन्धाधिकार की 
निग्न गायाओं का मनन कर अपनी श्रद्धा ठीक करनी चाहिए - 
जड़ फ़ालिहग्णौ सुद्रो थ सब॑ परिणयड़ रायमाईहिं । 
रंगिज्जदि अण्णेहिं दु सो रत्तादीड़िं बब्बेहिं // २७८ ।। 
एवं थाणी सुद्रों थ स्व परियमड़ रायामाईडिं 
राइज्जवि अण्णेडिं दु सो रागादीहिं दोसेहिं // २७८ ।। 
जैसे स्फटिक मणि आप शुद्ध है; वह स्वव॑ ललाई आदि रंग रुप परिणमन नहीं करता किन्तु लाल आदि द्रव्यों 
से ललाई आदि रं स्प परिणमन करता है। इसी प्रकार ज्ञानी जीव आप जुद्र है, वह स्वयं राग आदि विभाव रूप 
परिणमन नहीं करता, किन्तु अन्य राग आदि दोषों - द्ब्यकर्मोदव जनित विकारों से रागादि विभाव भाव रुप 
परिणमन करता है। 


28/कुन्ब्रकुन्दभारती 
. श्री अमतचन्द्र स्वामी ने मी कलशा के द्वारा उक्त माव प्रकट किया है - 
न जातु रागाविनिमित्तभावमात्यात्मनों याति वधार्ककान्त । 
तस्मिन्निमित्तं प्रसंग एव वस्तुस्वभावो5यमुदेति तावत्‌।। १७५ (। 
जिस ग्रकार अर्ककान्त - स्फ़टिकमणि स्वयं ललार्ड आदि को ग्राप्त नहीं ढोता उसी प्रकार आत्मा स्वयं 
रागादि के निमित्त भाव को ग्राप्त नहीं होता उसमें निमित्त परसंग ढी है - आत्मा के द्वारा किया हुआ पर का संग 
ही है। 
शानी जीव स्वभाव और वियाव के अन्तर को समझता है। वह स्वभाव को अकारण यानता है पर विसाव को 
सकारण मानता है । ज्ञानी जीव स्वमाव में स्वत्व बुद्धि रखता है और विभाव में परत्व बुद्धि । इसीलिये वह बन्ध से 
बचता है। 
वह अधिकार २३७ से लेकर २८७ गाथा तक चलता है । 
ट॑ ग्रे.ब्ाधिकार आत्मा की सर्वकर्म से रहित जो अवस्था है उसे मोक्ष कहते हैं। मोक्ष शब्द ढी इसके पूर्व 
रहने वाली बद्र अवस्था का ग्त्वय कराता है। मोक्षधिकार में मोक्ष प्राप्ति के कारणों का विचार किया गया है। 
प्रारम्म में ढी कुन्दकुन्दस्वागी लिखते हैं - जिस प्रकार घिर काल से बन्धन में पडा हुआ कोई पुरुष उस बन्धन के 
तीब्र, मन्‍्द वा मध्यममाव को जानता है तथा उसके कारणों को मी समझता है परन्तु उस बन्धन का - बेडी का 
ह्ेदन नहीं करता है तो उस बन्धन से गुक्त नहीं हो सकता। इसी प्रकार जो जीव कर्म बन्ध के प्रकृति प्रदेश 
स्थिति और अनुमाग बन्ध को जानता है तथा उनकी स्थिति आदि को मी समझता है परन्तु उस बन्ध को छेदने का 
पुरुषार्थ नहीं करता तो वह उस कर्म बन्ध से मुक्त नहीं हो सकता। 
इस सन्दर्भ में कुन्दकुन्द स्वामी ने बडी उत्कृष्ट बात कही है। मेरी समझ से वह उत्कृष्ट बात महाव्रतावरण 
रुप सम्यक्वारित्र है। हे जीव ! तुझे अ्रद्वान है कि “मैं कर्म बन्धन से बढ हूं और बद्ध होने के कारणों को भी 
जानता हूं” परन्तु तेरा यह श्रद्धान और ज्ञान तुझे कर्म बन्ध से मुक्त करने वाला नहीं है। गृक्‍्त करने वाला तो 
बयार्थ भ्रद्धान और ज्ञान के साथ होने वाला सम्वक्चारित्र स्प पुरुषार्थ ही है। जब तक तूं इस पुरुषार्थ को अग्रीकृत 
नर्मीं करेगा तब तक बन्धन से मुक्त होना दुर्मर है। मात्र ज्ञान और दर्शन को लिये हुए तेय सागरों पर्वन्त का 
दीघकाल यों ही निकल जाता है पर तू बन्धन से मुक्त नही हो पाता । परन्तु उस श्रद्धान ज्ञान के साथ जहां चारित्र 
स्पी पुरुषार्थ को अगीकृत करता है बढां तेरा कार्य बनने में विलम्ब नहीं लगता। यहा तक कि अन्त्मुहूर्त में भी काम 
बन जाता है । 
हे जीव ! तूं मोक्ष किसका करना चाहता है ? आत्मा का करना चाहता हं। पर सबोगी पर्वाव के अन्दर तूने 
आत्मा को समझा था नहीं ? इस बात का तो विचार कर। कही इस संयोगी पर्वाव को ही तो तूने आत्मा नहीं 
समझ रक्‍्खा है। मोक्ष प्राप्ति का पुरुषार्थ करने के पहले आत्मा और बन्ध को समझना आवश्यक है। कुन्दकुन्द 
स्वामी ने कहा है - 
जीबो बंधो य तड़ा बिज्जाति सलक्‍्खणोड़िं णिवएहिं । 
बंधों बेएदव्वो युद्बो अप्या व घेत्तव्वों ।। २८३ ।। 
जीव और बन्ध अपने-अपने लक्षणों से जाने जाते हैं सो जानकर बन्ध तो छ्ेदने के योग्य हैं और जीव - 
आत्या ग्रहण करने के वोर्य है । 


रशिष्व कहता है मगवन्‌ ” वह उपाय तो बताओ जिसके द्वारा मैं आत्मा का ग्रहण कर सकू । उत्तर में कुन्दकुन्द 
ग्रहाराज कहते है - 


प्रस्तावना/29 


कड़े सो यिप्पड़ अप्या पण्णाएं यो उ थिष्पए अप्या । 
जह पण्गाड़ विहत्तो तह पण्णा शव बित्तव्दों ।/ २८६ ।। 

उस्र आत्मा का ग्रहण कैसे किया जावे ? प्रशा - मेढजशञान के द्वारा आत्मा का ग्रहण किया जावे। जिय तरह 
प्रजा से उसे विमकत किया था उसी तरढ़ प्रज्ञा से उसे ग्रहण करना चाहिये । 

पण्णाए पित्तव्बों जो बेदा सो अर तु थिव्कयदो । 
अक्सेसा जे यावा ते मज्झ परोत्ति थाववब्या।/ २८७ ।/ 

प्रज्ञा के द्वारा ग्रहण करने योग्य जो चेतयिता है वही मैं हुं और अवशेष जो भाव है वे मुझसे पर है। 

इस अकार स्व-पर के मेदविज्ञान पूर्वक्पय जो चारि घारण किया जाता है वही मोक्ष प्राप्ति का वास्तविक 
पुरुषार्थ है। मोह और क्षोम से रढित आत्मा की परिणति को चारित्र कहते हैं। व्रत, समिति, ग्प्ति आदि इसी 
वास्तविक बारि की श्राप्ति में साधक होने से वारित्र कहे जाते है। 

बढ़ अधिकार २८८ से लेकर ३0७ गाया तक चलता है। 

१० यसर्वविशुद्धत्षागधिकार आत्मा के अनन्त गुणों में शान डी सबसे अ्रगुष्र गुण है । उसमें किसी प्रकार का 
विकार शेष न रह जावे, इसलिये पिछले अधिकारों में उक्त-अनुक्त बातों का एक बार फ़िर से विचार कर ज्ञान 
को सर्वथा निर्दोष बनाने का अ्रवत्त इस सर्वविशुद्वशानाधिकार में किया गया है । 

"आत्मा पर द्रव्य के कर्तत्व से रहित है” इसके समर्थन में कहा गया है कि प्रत्येक द्रव्य अपने ही गुण पर्याव 
रुप परिणमन करता है अन्य द्रव्य रप नहीं; इसलिये वह पर का कर्ता नहीं हो सकता अपने ढी गुण और पर्वायों 
का कर्ता हो! सकता है। यही कारण है कि आत्मा कर्मों का कर्ता नहीं है। कर्मों का कर्ता पुद्गल द्वव्य है क्योंकि 
शानावरणादि रप परिणमन पुद्गल द्रव्य में ही हो रहा है। इसी तरह रागादिक का कर्ता आत्मा ही है, पर द्वव्य 
नहीं, क्योंकि रागादि रुप परिणमन आत्मा ढी करता है। निमित्त प्रधानदृष्टि को लेकर पहले अधिकार में 
पुदगलजन्व होने के कारण राग को पौदगलिक कहा है। वहां उपादान प्रधान दृष्टि को लेकर कहा गया है कि चूंकि 
रागादि रुप परिणमन आत्मा का ढोता डै, अत वे आत्मा के हैं। अमृतबन्द्र यूरि ने तो वहाँ तक कहा है कि जो 
जीव रागादिक की उत्पत्ति में पर द्रव्य को ही निमित्त मानते हैं वे शुद्रबोधविधुरान्यबुद्धि हैं तथा मोहरुपी नदी को 
नही तैर सकते - 

रागजन्यनि निमित्तता पर्धव्यगेव कलबन्त ये तु ते। 
उत्तरन्ति न हि मोहवाहिनी शुद्धबोघविधुरान्यबुद्धय ।/ २२१ ।। 

कितने ढी महानुभाव अपनी एकान्त उपादान की मान्यता का समर्थन करने के लिये इस कलश का अवतरण 
दिया करते है पर वे लोक में पड़े हुए “एव” शब्द की ओर दृष्टिपात्‌ नहीं करते। वहां अम्नतबन्द्रयरि “एव” शब्द 
के द्वारा चढ़ प्रकट कर रहे है कि जो राग की उत्पत्ति में पर द्रव्य को ही कारण मानते है. स्वद्रव्य को नहीं मानते, 
बे मोह नदी को नहीं तैर सकते। रागाविक की उत्पत्ति में परद्रव्य निमित्त कारण है और स्वद्वव्य उपादानकारण 
है। जो पुरुष स्वद्रव्य रप उपादानकारण को न मानकर परद्वव्य को ही कारण मानते है - मात्र निमित्त कारण से 
उनकी उत्पत्ति मानते हें वे ग्रे नदी को नहीं तैर सकते। वह ठीक है कि निमित्त कार्य रूप परिणत नहीं होता 
परन्तु कार्य की उत्पत्ति में उसका साहाग्य अनिवार्य आवश्यक है। अन्तरग-बहिरग कारणों से कार्य की उत्पत्ति 
होती है, वह जिनागम की निर्विदाद सनातन मानवता है। वहां जिस निमित्त के साथ कार्ब का अन्चय-व्यतिरेक 
रहता है वही निमित्त शब्द से विवक्षित है इसका ध्यान रखना चाहिवे। 

आत्या पर का - कर्म का कर्ता नहीं है; यह सिद्ध कर जीव को कर्म चेतना से रढ़ित सिद्ध किया गया है / इसी 
तरह ज्ञानी जीव अपने शञाबक स्वमाव का ही मोक्‍्ता है, कर्मफल का मोक्‍्ता नहीं है, यह सिद्ध कर उसे 


30/ कुन्दकुन्दभारती 


कर्मफलबेतना से रहित सिद्ध किया यवां है। ज्ञानी तो एक ज्ञानचेतना से ही सित है, उसी के प्रति उसकी 
स्वत्वबुद्धि रहती है । 

इस अधिकार के अन्त में एक बात और बडी सुन्दर कही गर्ड है। कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि कितने ही 
लोग मुनिलिंग अथवा ग़हस्थ के नाना लिंग धारण करने की प्रेरणा इसलिये करते है कि ये मोक्षमार्ग हैं परन्तु कोई 
लिंग ग्रेक्ष का मार्ग नही है, मोक्ष का मार्ग तो सम्बरद्शन, सम्व्शान और सम्वक्धारित्र की एकता है। हसलिये - 

मोक्खपढ़े अप्पाण ठवेड़ि त॑ बेद झाहि त॑ बेवा। 
तत्वेव विडर विष्ब॑ मा विहरयु अण्णवब्बेसु ।/ ४१२ ।। 

मीक्षमार्ग में आत्मा को लगाओ, उसी का ध्यान करो, उसी का चिन्तन करो और उसमें बिहार करो, अन्य 
द्रव्यों में नही / $ 

इस निश्ववपूर्ण कथन का कोर्ड यह फ़लितार्थ न निकाल ले कि कुन्दकुन्दस्वागी भुनिलिंग और ्रावकर्लिंग का 
निषेध करते है। इसलिये वे लगे ढाथ अपनी नव विवक्षा की प्रकट करते है - 

बबड़ारिओ पुण गओ दोण्णिवि लिंगाणि मणड़ मोक्खपढ़े 
णिच्ड्यणओ ण इच्छड मोक्‍्खपहे सब्दरलिंगाणि।। ४१४ ।। 

परन्तु व्यवहार नव दोनों लिंगों को मोक्षमार्ग कड़ता है और निशचवनव मोक्षमार्ग में समी लिंयों को इष्ट नही 
मानता । 

इस तरह विवाद के स्थलों को कुन्दकुन्द स्वामी तत्काल स्पष्ट करते हुए बलते हैं। जिनागम का कथन नथ 
विवक्षा पर अवलम्बित है, थढ़ तो सर्वसंमत बात है, इसलिये व्याख्यान करते समय वक्ता अपनी नव विवक्षा को 
प्रकट करते चलें और श्रोता भी उस नब विवक्षा से व्याख्यात तत्व को उसी नव विवक्षा से ग्रहण करने का प्रवास 
करें तो विसंवाद होने का अवसर ही नहीं आवे । 

बढ़ अधिकार 80८ से लेकर ४१५ गाथा तक चलता है। 

१९ स्पाद्रावाधिकार और उपायोपेय्भावाधिकार ये अधिकार अमृतचन्द्र स्वागी ने स्वरबित आत्मख्याति 
टीका के अंग सर्प लिखे है। इतना स्पष्ट है कि समवग्राभृत या समवसार अध्यात्मग्रन्य हैं। अध्यात्मग्रन्थों का 
वस्तुतत्व सीघा आत्मा से सम्बन्ध रखने वाला होता है। इसलिये उसके कथन में निश्ववनव का आलम्बन प्रधान 
रुप से लिया जाता है। पर पदार्थ से सम्बन्ध रखने वाले व्यवढ़ारनव का आलम्बन गौण रहता है। जो ओेता दोनों 
नवों के प्रधान और गौणमाव पर दृष्टि नहीं रखते हैं उन्हें त्रम हों सकता है। उनके श्रम का निराकरण करने के 
उद्देश्य से ढी अम्रतबन्द्र स्वामी ने इन अधिकारों का अवतरण किया है। 

स्याद्रादाधिकार में उन्होंने स्वाद्गाद के वाच्यभूत अनेकान्त का समर्थन करने के लिये ततृ-अततु सत-असतु 
एक-अनेक, नित्य-अनित्य आदि अनेक नवों से आत्मतत्व का निरुपण किया है। अन्त में कलश काव्यों के द्वारा 
इसी बात का समर्थन किया है। अमतबन्द्र स्वानी ने अनेकान्त को परमागम का जीव - प्राण और समस्त नं के 
88 नष्ट करने वाला माना है। जैसा कि उन्होंने स्वरचित पुरुषारवसिद्धवुपाव ग्रन्थ के मंगलाचरण के रुप में 
कड़ा न 


आलमब्याति टीका के आरूम्म में सी उन्होंने यही आकां# प्रकट की है - 
अनन्तरर्मणस्तत्व॑ एश्वन्ती प्रत्वगात्मन । 
अनेकान्तगयी जूर्तिकियमेव धकाशताम ।/ २ ।। 


प्रस्तावता/ 3॥ 


अनेक धममत्मिक परमात्मतत्व के स्वरुप का अवलोकन करने वाली अनेकान्तनबी सूर्ति निरन्तर ही प्रकाशमान 
रहे । 

इसी अधिकार में उन्होंने जीवत्व शक्ति, बिति शक्ति आदि ४७ श्रक्तियों का निरुपण किया है जो नथ विवक्षा 
के परिश्ञान से ढी सिद्ध होता है । 

उपाबोपेबाधिकार में उपावोपेबभाव की चर्चा की गई है, जिसका सार बह है - 

पाने बौग्य वस्तु जिससे प्राप्त की जाती है वह उपाय है और उस उपाव के द्वार जो वस्तु आप्त की जावे वह 
उपेव है। आत्मास्प वस्तु यद्यपि ज्ञानमात्र वस्तु है तो मी उसमें उपायोपेय माव विद्यमान हैं । क्योंकि उस आत्मबस्तु 
के एक होने पर भी उसमें साधक और सिद्ध के भेद से दोनों प्रकार का परिणाम देखा जाता है। अर्थात्‌ आत्मा ही 
साधक है और आत्मा डी सिद्ध है । उन दोनों परिणामों में जो साधकरुप है वह उपाय कढलाता ढै और जो सिद्ध 
स्प है वह उपेय कहलाता है । वह आत्मा अनादिकाल से ,िव्यादर्श, शान और वारित्र के कारण संसार में ब्रमण 
करता है। जब तक व्यवहार रत्नत्रव को निश्वव स्प से अंग्ीकृत कर अनुक्रन से अपने स्वस्पानुगव की वृद्धि 
करता हुआ निश्चय सलत्रव की पूर्णा को प्राप्त होता है तब तक तो साधक भाव है और निश्चय रत्नत्रव की 
एर्णता से समस्त कर्मों का क्षय होकर जो मोक्ष प्राप्त होता है वह सिद्ध भाव है। इन दीनों भाव रुप परिणमन ज्ञान 
का ही है इसलिये वही उपाय है और वही उपेव है। यह गुण की अ्रधानता से कथन है । 
प्रबबनसार 

प्रथम सस्कृत टीकाकार श्री अम्रतचन्द्र सूरि के मतानुसार प्रवचनसार में २७५ गाथाएं है! और वह ज्ञानाधिकार, 
जेबाधिकार तथा बारित्राधिकार के मेद से तीन श्रुतस्कन्धों में विभाजित है। प्रथम श्रुतस्कन्ध में ८२, दूसरे 
श्रुतस्कन्ध में (0८ और तीसरे श्रुतस्कन्ध में ७५ गाथाएं हैं। द्वितीय संस्कृत टीकाकार श्री जबसेनावार्य के 
मतानुसार अवचनसार में ३१४ गायाए हैं। जिनमें प्रथम श्रुतस्कन्ध में १0०९, द्वितीय श्रुतस्कन्ध में १९२ और तृतीय 
शुतस्कन्ध में ८७ गाथाएं हैं। इन स्कनन्‍्यों में प्रतिपादित विषयों की सक्षिप्त जानकारी इस प्रकार है । 

? शानाधिकार.वारित्र दो श्रकार का है सराग बारित्र और बीतराग बारित्र। आरम्म में इन दोनों चारित्रों 
का फल बवलावे हुए कहते हैं| कि दशन और ज्ञान की प्रधानता से युक्त चारित्र से जीव को देव ध्वरणेन्द्र और 
चक्रवर्ती आदि के विभव के साथ निर्वाण की आप्ति ढीती है अर्थात्‌ यराग चारित्र से स्वर्गादिक और वीतराग़ बारित्र 
से निर्वाण प्राप्त ढोता है। दोनों का फल बतलाते हुए फलितार्ध सप में बह माव भी अकट किया गया है कि चूंकि 
जीव का परन प्रयोजन निवणि प्राप्त करना है अत उसका साधक बवीतराग चारित्र ढी उपादेव है और स्वर्गादिक 
की आप्ति का साधक सराग चारित्र ढेय है । 

चारित्र का स्वस्प बतलाते हुए कहा है - 

चारित्तं बलु धम्मो धम्मो जो सो समो त्ति णिविटठों। 
गोहक्योहविशीणों परिणामों अप्पयो हु समो।। ७।। 

अर्थात्‌ चाखि ही वास्तव में धर्म ढै, आत्मा का जो सममाव है वह धर्म कहलाता है तथा मीह - मिथ्यात्व एवं 
क्षेम - रागद्रेष से रडित आत्मा का जो परिणाम है वह सममाव है। इस तरह बारित्र और द्र्म में एकत्व बतलाते 
हुए कहा है कि आत्मा की जो गोहजन्य विकारों से रढ़ित परिणति है वी चारित्र अथवा धर्म है। ऐसा चारित्र जब 
इस जीव को आप्त होता है तमी वह निर्वाण को शआ्रप्त होता है। यही भाव हिन्दी के महान कषि प॑ दौलतराम जी ने 
बहदाला में प्रकट किया है - 

जो भाव मोड़ तें न्यारे दुग ज्ञान ब्रतादिक सारे। 
सो धर्म जबहि जिय बारे तर ही सुख अबल निहारे । 
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मोह से प्थक जो दर्श, ज्ञान, व्रत आदिक आत्मा के सा है वे ही धर्म कहलाते हैं। ऐसा धर्म जब वह जीव 
धारण करता है तब ही अचल - अविनाशी - मोक्ष युखर को ग्राप्त होता है । 
धर्म की इस परिमाषा से, उसका पुण्य से एथक्करण स्वयमेब हो जाता है अर्थात्‌ शुमोपयोग परिणति रुप जो 
आत्मा का पुण्यमाव है वह मोहजन्य विकार होने से धर्म नही है। उसे निश्चय धर्म का कारण होने से व्यवहार से 
धर्म कहते हैं। 
चारित्र रप धर्म से परिणत आत्मा यदि शुद्बोपयोग से वुक्‍्त है तो वढ़ निर्वाण सुख का - मोक्ष को, अनन्त 
आनन्द को शआप्त ढोता है और बदि शुभोपवोग से सहित है तो स्वर्गसुख को प्राप्त होता है । चूंकि स्वरगसुख्ध आ्रप्त 
करना ज्ञानी जीव का लक्ष्य नहीं है अत उसके लिये वढ़ हेव है। अशुम, शुभ और शुद्ध के मेद से उपयोग के तीन 
मेद्र हैं। अशुभोपवोग के द्वारा यह जीब कुमनुष्य, विर्यद्ष तथा नारकी होकर हजारों दु यों को भोगता हुआ संसार मैं 
ब्रमण करता है। तथा शुभोपवोग के द्वारा देव और बक्रवर्ती आदि उत्तम मनुष्य गति के युख्र भोगता है। शुद्बोपयोग 
का फल बतलाते हुए कुन्दकुन्द स्वामी ने शुद्धोपयीग के धारक जीवों के सुख्ध का कितना हृदयहारी वर्णन किया है। 
देखिये - 
अड्सवमादसमुत्य॑ विसयातीर्द अगोवममणत 
अब्बृच्छिण्ण व सु सुद्धृव्योगप्पसिद्धाण ।। १३ ।। 
शुद्रोपयोग से असिद्ध - कृतकृत्यता को प्राप्त हुए अरहन्त और सिद्ध परमेष्ठी को जो युद्ष प्राप्त होता है वह 
अतिशव पूर्ण है, आत्मोत्य है, विषयों से परे है, अनुपम है, अनन्त है तथा कमी व्युच्छिन्न - नष्ट होने वाला नहीं है । 
शुद्रोपवोग के फलस्वरुप वह जीव उस सर्वश्ञ अवस्था को प्राप्त करता है जिसमे इसके लिए कुछ भी परोक्ष 
नहीं रह जाता है । वह लोकालोक के समस्त पदार्थों को एक साथ जानने लगता है। सर्वतता आत्मा का स्वमाव है 
परन्तु वह राग परिणति के कारण प्रकट नही ही पाता। दशमगुणस्थान के अन्त में ज्यों ही वह राग परिणति का 
सर्बकषा क्षय करता है त्यों ही अन्तर्युटर्त के मीतर नियम से सर्वर हो जाता है। आगम में छदमस्थ वीतराग का काल 
अन्तर्गत ही बतलाया है जबकि वीतराग सर्व का काल सिद्धपर्बाव की अपेक्षा सादि-अनन्त हैं। वेदान्त आदि 
दर्शनों में आत्मा को व्यापक कहा है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी ज्ञान की अपेक्षा ही आत्मा को व्यापक कहते है'। चूंकि 
आत्मा लोक-अलोक को जानता है अत वह लोक-अलोक में व्यापक हैं प्रदेश विस्तार की अपेक्षा आ्राप्त शरीर के 
प्रमाण ही है / 
ज्ञान, शेष को जानता है फिर मी उन दोनों में पथक्‌ भाव है। यह ज्ञान की स्वच्छता का ही फल है। देखिये 
इसका कितना सुन्दर वर्णन है - 
ण पविट॒ठों णाविट॒ठों गाणी गेयेसु रूवमिव बक्खू। 
जाणदि पस्सदि णिवर्द अक्यातीदों जगमसेस।। २ट ।। 
जिस प्रकार चक्षु रुप को जानता है परन्चु स्प में प्रविष्ट नही होता और न रुप ही बक्षु में प्रविष्ट होता है उसी 
प्रकार इन्द्रियातीत ज्ञान का धारक आत्मा समस्त जगत को जानता है फिर मी उसमें प्रविष्ट नहीं होता और न 
यमस्त जगत ज्ञान में प्रविष्ट होता है। ज्ञान और ज्ञेव के प्रदेश एक दूसरे में प्रविष्ट नही दोते मात्र शञान-सेव की 
अपेक्षा ही इनमें प्रविष्ट का व्यवहार होता है । 
केवलज्ञान का धारक शुद्धात्मा, पदार्थों को जानता हुआ मी उन पदार्थों के उप न परिणमन करता है, न उन्हें 
ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न होता है इसलिये अबन्धक कहा गया है। बार में ज्ञान की ढीनाधिकता बन्ध 
का कारण नहीं है किन्तु उसके काल में पाई जाने वाली रागद्रेष रुप परिणति ही बन्ध का कारण है। चूंकि 
केवलशानी आत्मा रागद्वेष की परिणति से रहित है अत वह अबन्धक है। वद्यपि सवोगकेवली अवस्था में 
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सातवेदनीय का' बन्च कहा गया है तथापि स्थिति और अनुमाव बन्ध से रढित होने के कारण उसकी विवज्ञा नहीं 
की गई है। गाया निम्न अकार है - 
ग॒ वि परिणयदि थ मेण्हदि उप्पज्जादि भेष्र तेसु अत्पेशु 
जागण्गवि ते आदा अरंधयों तेण पण्णत्तो ॥। ४२ ।। 
जिस पकार शान आत्मा का अनुजीदी गृण है उसी प्रकार सुत्ष मी आत्मा का अनुजीवी गुण है। प्रत्वेक आत्मा 
के अन्दर सुत्र का असीम सागर लहरा रहा है पर उस ओर इस आत्मा का लक्ष्य नहीं जाता। अशानावस्था में 
वह आत्मा जरीरादि पर पदार्थों में जब का अन्वेषण करता है और उन्हें सुब्य का स्थान समड़ा उनमें राग भाव 
करता है। आचार्य महाराज आत्मा की इस मूल को निरस्त करने के लिये कहते है कि वह आत्मा स्पर्शनादि 
इन्द्रियों के द्वारा इष्ट विषयों को प्राप्त कर स्वयं स्वभाव से ही सुख रूप परिणमन करता है, शरीर सुख रुप नहीं 
है, और न शरीर सुख का कारण है। शरीरों में वैक्रेविक शरीर सुबोपमोग की अपेक्षा उत्तम माना जाता है,्रन्तु 
वह भी सुत्र रप नहीं है और न सुख का कारण है। जड रुप शरीर से बैतन्य गुण के अविनाभावी सुख की उद्मूति 
हो नहीं सकती । विषयों से युत्र नहीं होता; इस विषय में देजिये कितना स्पष्ट कथन है - 
तिमिरहरा जड़ विट॒ठी जणस्स दीवेण गत्वि कावग्व। 
तथ सोक्ख॑ सवगादा विसया किं तत्य कृष्बंति।। ६9 ।। 
जिस जीव की दृष्टि अन्धकार को हरने वाली ढोती है उसे दीपक से क्या प्रयोजन हैं। हसी प्रकार जिस की 
आत्मा स्ववं॑ सुत्र रुप है उसे विषयों से क्या अयोजन है 7 
ज्ञान और सुत्र का प्राद सम्बन्ध है। चूँकि अरहन्त अवस्था में अतीन्द्रिय ज्ञान प्रकट हुआ है अत अतीन्द्रिव 
युत्र भी उनके प्रकट होता है। अनन्त ज्ञान होते ढी अनन्त सुज प्रकट ढो जाता है। अनन्त सुब्च आत्मजन्य है, 
उसमें इन्द्रियों की सहायता अपेक्षित नहीं ढोती। यह आत्मजन्य यु्र अरहन्त तथा सिद्ध अवस्था में ही प्रकट होता 
है। स्वाभाविक युखर देवों के नहीं होता, क्योंकि वे पंचेन्द्रियों के समृढ़ रुप शरीर की पीड़ा से दु श्री ढोकर रमणीय 
विषयों में प्रवृत्ति करते हैं। जब तक बह आत्मा सुबानुमव के लिये रमणीय पदार्थों की आकांक्षा करता है तब तक 
उसे स्वाभाविक सुब प्राप्त नहीं हुआ है यह निशचव से समझना वाढिये। वह आत्मजन्य सुख शुद्बोपवोग से &ी 
प्राप्त हो सकता है, शुभोपयोग से नहीं । शुमोपवोग के द्वारा इन्द्र तथा चक्रवर्ती के पद को आप्त हुए जीव सुझी जैसे 
मालूम होते हैं परन्तु परमार्थ से सुद्दी नहीं है। यदि परमार्थ से सुत्री होते तो विषयों में - पंचेन्द्रिय सम्बन्धी 
मोगोपगोगों में झंपापात नहीं करते । 
शुभोपवोग के फलस्वरुप आप्त होने वाले इन्द्रिवजन्य सुख का व्णन देजिये कितना मार्मिक है - 
यपरं बघासड़ियं विब्किण्ण ढंधक़ारण विसम॑। 
जे इंदिएहिं लव त॑ सोक्खं दुस्‍्खमेव तहा ।। ७३ ।। 
इन्द्रियों से प्राप्त होने वाला जो सुख है वह सपर - पराधीन है, बाधा सड्षित - क्षुधातृषा आदि की बाधा से 
सहित है, विव्किन्न - बीच-बीच में विनष्ट होता रहता है, बन्ध का कारण है तथा विषम है। वास्तव में वह दु ख 
रुप की है । 
जब इन्द्रिवजन्य सुअ्य को परमार्थ से दु यर की श्रेणी में ढी रख दिया तब पुण्य और पाप में अन्तर नहीं रह 
जाता। दौनों ढी सांसारिक दु मो के कारण होने से समान है। सांसारिक दु. यों से उत्तीर्ण ोकर शाश्वत सुख की 
प्राप्ति के लिये तो शुद्रोपयोग की ढी श्रण ग्राहव है। पुण्य और पाप की समानता को सिद्ध करते हुए कहा है - 
ग्॒ हि मण्गदि जो एवं धत्यि विसेसो त्ति पृण्णपाक्ण। 
डिंडवि घ्ोरगपार संसार मोहसंहण्यो ।। 00 ।। 
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पुण्य और पाप में विशेषता नहीं है - समानता है, ऐसा जो नहीं मानता है वह मोह से आच्छादित ढोता हुआ 
मबकर अपार संसार में ग्रमण करता रहता है । 
मोड से किस प्रकार निर्नुक्त हुआ जा सकता है, इसका समाधान करते हुए लिखा है - 
जो जाणदि अरडंत॑ दव्बत्तगुणपज्जयत्तेडिं । 
यो जागादि अध्याण मोडी खलु जादि तस्स लव।/ ८0 ।। 
जो दब्यु गुण और पर्वाव की अपेक्ष अरबन्त को जानता है वह आत्मा को जानता है और जो आत्मा को 
जानता है उसका मोह नियम से नाथ को प्राप्त होता है। भाव यह है कि मोह से सम्बन्ध छुडाने के लिये इस जीव 
को सबसे पहले शुद्र आत्मस्वमाव की ओर अपना लक्ष्य बनाना आवश्यक है। ज्यों ही यह जीव अपने जञावा-द्रष्टा 
स्वरुप की और लक्ष्य करता है त्यों ही बृद्धिपूर्वक होने वाले रगादिक भाव नष्ट होने लगते हैं। 
कड़ा भी है - 
जीवो' बक्‍्गवमोडढ़ो उकलद्वों तथ्बमप्पणों सम्म॑। 
जड़दि जदि रागदोसे यो अप्याण लढ़दि सुद्ध ।। ८१ ।। 
मोह से रहित और आत्मा के सम्यक स्वस्प को आ्राप्त हुआ जीव यदि राग और द्वेष को छोड़ता है तो शुद्ध 
आत्मा को ग्राप्त ढो जाता है। आज तक जितने अरहन्त हुए है वे इसी विधि से कर्मों के अंगो - चार ध्ाविया कर्मों 
को नष्ट कर अरबन्त हुए हैं तथा उपदेश देकर अन्त में निर्वाण को आप्त हुए हैं । 
मोहक्षय का दूसरा उपाय बतलाते हुए कहा है - 
जिणसत्यादो अटठे पच्चक्खादीड़िं बुज्झदों णिवमा। 
खीवदि मोडोक्ववो तम्हा सत्यं समधिदव्दं ।/ ८६ ।। 
जो पुरुष प्रत्यक्षादि प्रमाणों के द्वारा जिन अ्रणीत शास्त्र से जीवाजीवादि पदार्थों का ज्ञान प्राप्त करता है उसका 
मोह का संवव नियम से नष्ट हो जाता है। इसलिये शास्त्र का अध्ययन करना चाहिए । 
द्रव्य गुण और पर्याव को अर्थ कहते है। संसार का प्रत्येक पदार्थ इन तीन रुप ही है अत इनका जान लेना 
आवश्यक है। बूंकि इनका यथार्थ सान जिनेन्द्र प्रतिपादित शास्त्र से ही हो सकता डै इसलिये डन शास्त्रों का 
अध्यवन करना आवश्यक है । 
मोहक्षय का तीसरा उपाय बतलाते हुए कहा है - 
गाणप्यमप्पाण पर ब दब्बत्तणाहिसंबद्ध । 
जाषदि जदि पिव्कयदों जो यो मोडक्खवें कुणदि ।। <र्ट ।/ 
जो जीव द्रव्यत्व से सबद्ग ज्ञानस्वर्प आत्मा को तथा थरीरादि परद्रव्य को जानता है वह निश्चय से मोह का 
क्षय करता है । तात्पर्य वह है कि स्वपर का मेदविज्ञान मोह क्षय का कारण है । 
उप्ुक्त पंक्तियों में गोढ़ क्षय के जो तीन उपाय बतलाये हैं वे एथक्‌-प्रथक न होकर एक दूसरे से संबद्ध हैं। 
अबन उपाय में आत्मलक्ष्य की और जोर दिया गया है और उसका माध्यम अरहन्त का ज्ञान बताया गया है अर्थात्‌ 
अरहन्त के द्रव्य गुण, पर्वाय और अपने द्रव्य गण, पर्याव का तुलनात्मक मनन करने से इस जीव का लक्ष्य पर से 
डटकर स्व की ओर आकृष्ट होता है और जब स्व की और लक्ष्य आकृष्ट होने लगा तब मोह को नष्ट होने में 
विलम्ब नहीं लगता। जो मनुष्य दर्पण के माध्यम से अपने चेहरे पर लगे हुए कालुष्य को देख रहा है वह उसे नष्ट 
करने का पुरुषार्व न करे यह संभव नहीं है। जो जीव मोह - मिथ्वात्व को नष्ट कर चुकता है वह मोह के आश्रय 
से रहने वाले रागद्रेष को स्थिर नहीं रख सकता। भिथ्यात्व यदि जड़ के समान है तो रागद्रेष उसकी आखाओं के 
समान हैं। जड़ के नष्ट होने पर शाम्राएं हरी मरी नहीं रह सकतीं। अथम उपाय में हइस जीव का लक्ष्य स्वस्प की 
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ओर आकृष्ट किया गया था परन्तु स्वस्प में लक्ष्य की स्थिरता आयम ज्ञान के बिना संमव नहीं है इसलिये द्वितीय 
उपाय में शास्त्राध्यवन की ओरणा की गई है। मुलत वीतराग सर्वज्ञ देव के द्वार प्रतिषशादित और परत संयार, 
शरीर और भोगों से निर्विण्ण परमर्षियों के द्वारा रचित भारत्रों के स्वाध्याव से स्वरुप की श्रद्धा में बहुत स्थिरता 
आती है। तृतीव उपाय में स्वपर मेदशान की और प्रेरित किया है। स्वाध्याय का फ़ल तो स्व - अपने भुद्ध स्वरूप 
का जानना ही है जिसने ग्यारह अंग और नौ पू8्वों करा अध्ययन करके मी स्व को नहीं जाना उसका उतना मारी 
अध्यवन भी निष्फल ही कहा जाता है। जहा स्व का ज्ञान होता है वहां पर का ज्ञान अवश्य होता है अत स्वपर 
मेदविज्ञान ही शास्त्र स्वाध्याय का फल है तथा वही मोहक्षव का प्रमुख साधन है। इस ग्रकार तीनों उपायों में 
अपधक्ता है । 

इस स्कन्ध ( अध्याव) के अन्त में कहा गया है - 

जो गिलकदमोडविटठी आगगक्॒सलों विरायचरियम्मि । 
अब्युट्िठदों महप्पा धम्मों त्ति विसेसिदों समणी।। ८२ ।। 

जिसने योहदष्टि - मिथ्यात्व को नष्ट कर दिया है, जो आगम में कुशल है - आगमन का यथार्थ ज्ञाता है और 
विशागचर्या - वीतराग चारित्र मे उद्यमवन्त है ऐसा महान - श्रेष्ठ आत्मा का धारक श्रमण-साधु “धर्म है” डस 
प्रकार कहा गया है । यहा धर्म धर्मी में अमेद विवक्षा कर धर्मी को ही धर्म कहा गया है / 

२? शेकात्वाधिकार जो ज्ञान का विषय हो उसे शेय तत्व कहते हैं। सामान्य रुप से ज्ञान का विषय अर्थ है । 
अर्थ द्रव्यमय है और द्रव्य गुण-पर्वाव #प है। इस तरह विस्तार से द्रव्य गुण और पर्वाव का जिक्र ढी ज्ञान का 
विषय है. वही सेव है, इसी का द्वितीय श्रुतस्कन्ध में वर्णन किया गया है। गुण. सामान्य और विशेष के भेद से दो 
प्रकार के होते हैं। अस्तित्व, वस्तुत्व प्रमेवत्व, अगुरुलघुत्व आदि सामान्य गुण हैं क्योंकि ये सी द्रव्यों में पाये जाते 
है| और चतनत्व, य॒र्तत्व आदि विशेष गुण हैं क्योंकि ये म्रास-खास द्रव्वों में ही पाये जाते हैं। गुण, द्रव्य का सहमावी 
विशेष है और पर्वाव क्रममावी परिणमन है । जो जीव, पर्वाव को ढी सब कुछ समझ कर उसी में मृद्व रहता हैं - 
इष्ट-अनिष्ट पर्याव ये सागद्वेष करता है उसे “पज्जवमूढा हि परसमया”" इन अब्दों के द्वारा पर्वावमृद्ध और परसमय 
कंडा गया हैं । स्वममय ओर परसमंब का विमाग करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा है - 

जे पज्जयेसु णिरदा जीबा परसमविगन्ति णिदिदेटठा । 
आदगडावम्पि ठिदा ते सयसमया मृुणेदब्दा ।। २ ।। 

जो जीव पर्वावों मे निरत- लीन है वे परसमव कहे गये हैं और जो आत्मस्वगाव में स्थित हैं वे स्वसमय जानने 
बोग्य हैं। जाता, द्रष्ट रहा आत्मा का स्वमाव है, रागी, द्वेषी होना विमाव है तथा नर-नारकादि अवस्थाए धारणें 
करना आत्मा की प्यायें #ै। जो जीव पदार्थों का ज्ञाता-द्रष्टा है अर्थात्‌ उन्हें वियगमाव ये जानता देखता है वह 
स्वसमव है किन्तु जो इससे विपरीत पदार्थों को जानता हुआ रागद्वेष करता है। और उसके फलस्वरुप कर्मबन्ध 
कर नर-नारकादि पर्वायों में ग्रमण करता है वह परसमय है । 

द्रव्य का लक्षण बतलाते हुए कहा है - 

अपरिव्वत्तसहावेणुप्पादव्ववधुवत्तसंबद्ध । 
गुणव ब सपज्जाय जत्त दब्बत्ति बुष्बीति (/ ३ // 

जो अपने स्वभाव को न छोडता हुआ उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य से संबद्ध है अथवा गुण और पर्वायों से सड़ित ढै 
उसे द्रव्य कहते है। सामान्य उप से द्रव्य का लक्षण "सत्‌” कहा है और सत्‌ वह है जो उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य से 
तन्‍्मव हो ( उत्पाद के बिना व्यय नही हो सकता, व्यय के बिना उत्पाद नहीं हो सकता, और श्राव्य के बिना उत्पाद, 
व्यव दोनों नहीं हो सकते। इससे सिद्ध है कि उत्पादादि ठीनो परस्पर अविनामाव की ग्राप्त हैं। वद्यपि उत्पादादि 
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तीनों पर्वाच में होते है परन्तु पर्बाव द्रव्य से अमिन्‍न है इसलिये द्रव्य के कड़े जाते है। द्रव्य गणी है और सत्ता गुण 
है । गुण गुणी में प्रदेश भेद नहीं होता इसलिये इनमें प्रवकत्व नहीं है। परन्चु गुण और गुणी का सेद है, संशा, लक्षण 
आदि की विभिन्‍नता है इसलिये अन्यत्व विद्यमान है। पथकत्व और अन्यत्व का लक्षण इस प्रकार बतलावा है - 
पविमत्तपदेसत्त पुथत्तमिदि सासर्ण हि वीरस्स। 
अण्गत्तमतब्भावों थ तब्मब॑ भवदि कवमेय ।। १४ ।। 
प्रविमकत अदेशों का होना "पथक्त्व” है और प्रदेश भेद न होने पर भी तदप नहीं होना “अतद्याव” है | 
इस तरह सामान्व रुप से द्रव्य का लक्षण कहकर उसके चेतन और अचेतन की अपेक्षा दो मेद किये हैं। चेतन 
द्रव्य, सिर्फ जीव ही है और अचेतन द्रव्य, पुदगल, धर्म अधर्म आकाश और काल के भेद से पांच प्रकार का है। 
इन्हीं द्रव्यों के लोक और अलोक की तथा मूर्त और अमूर्त की अपेक्षा भी दो-दो मेद किये हैं। अलोक सिर्फ 
आकाश रुप है और लोक, षड़द्रव्यमय है। मूर्त पुदगल द्रव्य है और अमर्त शेष पांच द्रव्य रुप है। चूंकि पृदगल 
द्रव्य मूर्त है इसलिये उसके स्पर्श रस, गन्‍्ध और रुप नामक गुण मी मूर्त हैं और जीवादि पाच द्रव्य अमूर्त हैं' 
हसलिये उनके गुण मी अमूर्त है । 
जीवादिक समस्त द्रव्य अपना-अपना स्वत सिद्ध अस्तित्व रखते है और लोकाकाश में एक क्षेत्रावगाढ रुप से 
स्थित होने पर मी अपनी-अपनी स्वतन्त्र सत्ता को नही छोडते हैं। इन जीवादि द्रव्यों में काल द्रव्य एकप्रदेशी है 
क्योंकि वह एकप्रदेशी होकर थी अपना कार्य करने में पूर्ण समर्थ हे परन्तु अन्य पाच द्रव्य बहुप्रदेशी है क्योंकि उनका 
एक प्रदेश स्वद्रव्य रुप से कार्य करने में समर्थ नहीं है अथवा स्वमाव से ही कालद्रव्य एकप्रदेशी और शेष पांच द्रव्य 
बहुप्रदेशी है'। बहुप्रदेशी द्रव्यों को अस्तिकाय कहा है और एकप्रदेशी द्वव्य को अनस्तिकाव कहा है । 
बच्यपि जीवद्व्य स्वभाव की अपेक्षा कर्मरुप पुद्गल द्रव्य के सम्बन्ध से रहित है तथापि अनादिकाल से इनका 
परस्पर संयोग सम्बन्ध चला आ रहा है। कर्मरुप पुद्गल द्रव्य के सम्बन्ध से जीव मलिन हो रहा है और मलिन 
होने के कारण बार-बार इन्द्रियादि प्राणों को धारण करता है। देखिये, कितना भार्मिक कथन है - 
आदा कम्ममलिमयों धारदि पाणे पुणो पएणो अण्णे। 
गण जहदि जाव ममत्त देडप्धाणेयु विसयेसु // १८ ।। 
कर्म से मलिन आत्मा जब तक शरीरादि विषयों में ममत्वमाव को नहीं छोडता है तब तक बार-बार अन्य प्राणो 
को धारण करता रहता है । 
इसके विपरीत प्राणधारण करने से कौन छुटता है, इसका वर्णन देखिये - 
जो इंदियादिविजर्ड भवीय उकओगमप्पयं झादि / 
कम्मेढ़िं यो ० र॑जदि किह त॑ पाणा अगुचबरति ।। ४८ ।। 
जो इन्द्रियादि का विजबी होकर उपयोग स्वरुप आत्मा का ध्यान करता है वढ़ कर्मों से रक्‍त नहीं होता तथा 
जो कर्मों से रक्त नहीं होता प्राण उसका अनुचरण- पीछा कैसे कर सकते है 7 
छढ द्रव्यों में प्रयोजनमूत द्रव्य जीव ही है। अत उसका विशेष विस्तार से वर्ण करना आचार्य को अमीष्ट है। 
जीव द्रव्य की विशेषता बतलाते हुए उन्होंने कहा है कि आत्मा जीव उपबोगात्मक है अर्थात्‌ उपयोग ढी आत्मा का 
लक्षण है। वह उपयोग ज्ञान और दर्शन के मेद से दो प्रकार का कहा गया है। वही उपयोग अशुद्ध और शुद्ध के 
गेंद से दो श्रकरार का होता है। अशुद्ब उपयोग के शुभ और अशुम की अपेक्षा दो मेद हैं। जीव का जो उपयोग 
अरहन्त, सिद्ध तथा साधु परमेष्ठियों को जानता है उनकी श्रद्धा तथा भक्ति करता है तथा अन्य जीवों पर अनुकम्पा 
से सहित होता है वह शुभ उपयोग कहलाता है और जो विषयकवार्यों से परिपूर्ण है, मिथ्या शस्त्रभवण, दुध्यान 
और दुष्टजनों की गोष्ठी से सहित है, उग्र है तथा उन्मार्ग में तत्पर है वह अशुभ उपयोग है। तथा जो शुभ अशुभ के 
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विकल्प से हटकर मध्यस्थ माव से अपने शान दशशन स्वसाव का ध्यान करता है वह शुद्ध उपयोग है। जब जीव के 
शुभोपवोग होता है तब वह पुण्य का संचय करता है। जब अशुमापयोग ढोता है तब पाप का संचय करता है और 
जब शुम-अशुम दोनों उपयोगों का अभाव होकर जीव स्वयं शुद्बरोपयोग होता है तब किसी मी कर्म का संचव नहीं 
करता । अर्थात्‌ शुद्रोपयोग कर्मबन्ध का कारण नहीं है 
शुब्रोपयोगी बनने के लिये इस जीव को थरीरादि परद्वन्यों से एयग्माव का बिन्तन करना होता डै। जैसा कि 
कहा है - 
गाड देहो थ गणों थ बेव वाणी थ कारण तेसिं । 
कत्ता ग थ क्रारबिता अपुययंता थेव कत्तीण॑।॥/ 6८ ।। 
ऐसा चिन्तन करना चाहिये कि “मैं शरीर नही हूं. मन नहीं हूं वाणी नहीं हूं तथा इन सबके जो कारण हैं मैं 
उनका न कर्ता हैं और न अनुनंता ही हू” क्योंकि ये सब पृद्गल द्रव्य के परिणमन है; उनका कर्ता मे कैसे हो! सकता 
हर? 
पुदगल के परमाणु और स्कन्ध की अपेक्षा दो भेद है। परमाणु एकप्रदेशी है, एक रुप, एक रस, एक गन्ध 
और दो स्पर्शों - भीत-उष्ण अथवा स्निग्ध-रुक्ष में ये एक एक से सड़ित है, शब्द रहित है। तथा दी से लेकर 
सख्यात, असंख्यात और अनन्त परमाणुओं का जो पिण्ड है वह स्कन्ध कहलाता है। परमाणु अपने स्निग्ध और 
रक्ष गुण के कारण दूसरे परमाणुओं के साथ मिलकर स्कन्ध अवस्था को प्राप्त होता है। परमाणु में पाये जाने वाले 
स्निग्ध और रुक्ष गुणों के एक से लेकर अनन्त तक अविमाग अतिच्छेद होते हैं। इन सभी अ्रतिच्छेदों में अगुरुलयु 
गुण स्प अन्तरंग कारण और काल द्रव्य र्प बढिरा कारण के सहयोग से बड़गुणी हानि और वृद्धि ढोती रहती है । 
हानि चलते-चलते जब स्निग्ध और रुक्ष गुण का एक अविमाग अ्रतिच्केद रह जाता है तब वह परमाणु जधघन्यगुण 
वाला परमाणु कहलाता है। ऐसे परमाणु का दूसरे परमाणु के साथ बन्ध नहीं होता । पुन व्रद्धि का दौर शुरु होने 
पर जब वह अविभाग ग्रतिव्केद एक से बढकर अधिक संख्या को प्राप्त हो! जाता है तब सामान्य अपेक्षा से फ़िर 
उस परमाणु का बन्ध होने लगता है। दो अधिक गुण वाले परमाणुओं में बन्ध योग्यता ढोती है, गुणों की समानता 
होने पर सद्ृश गुण वाले परमाणुओं का बन्ध नहीं ढोता। वह बन्ध स्निग्ध स्निग्ध का, रुक्ष रुक्ष का तथा स्निग्ध 
और रुक्ष का भी होता है। अविमाग प्रतिच्छेदों की संख्या तीन पांच आदि विषम हो अथवा दो बार आदि सम हो, 
दोनों ही अवस्थाओं में बन्ध होता है। विशेषता इतनी है कि जघन्य गुणवाले परमाणुओं का बन्ध नहीं होता । इसके 
लिये कुन्दकुन्द स्वामी की निम्न गाव है - 
पिद्वा वा लुक्खा वा अगुपरिणामा यम्रा व किसिमा वा। 
समदों दुराधिगा जदि बज्डति हि आदिपरिडीणा ।। ७३ ।। 
अर्थ ऊपर के विवेचन से स्पष्ट है । 
इसी सन्दर्म में अम्नतबन्द्र स्वामी ने ७४ वीं गाथा की संस्कृत टीका में निम्नाकित ग्रायीन श्लोक "उक्त॑ च” 
कहकर उद्धत किये है - 
गिद्वा णिद्लेण ब्ज्डति लुम्खा लुक्खा व पोरगला । 
णिद्ध लुम्या व बज्यंति सवा रूवी व पोरला।। 
णिद्वस्स विद्वेण दुराहियेण लुक्खस्स लुम्खेण दुराहियेण। 
णिन्नस्स लुक्खेण 8वेदि बंधों जहण्गवज्जे क्सिमे सभे वा ।। 
पुद्गल परगाणुओं के बन्ध की वह प्रक्रिया अनादिकाल से चली आ रही है। 
इस प्रकार नोकर्मवर्गणाओं के परस्पर सम्बन्ध से निर्मित शरीर से ममत्वमाव छडकर आत्मस्वरुप में जो 
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स्थिर रहता है वह कर्म और नोकर्म के सम्बन्ध थे दूर हटकर निर्वाण अवस्था की आप्त होता है। नोकर्मरुप 
बरीयदि परद्रव्यों से आत्मा को प्रथक करने के लिये उसके शुद्ध स्वरुप पर बार-बार दृष्टि देना चाडिये। 
आत्मा के या कर्यों का बन्ध क्यों हो रहा है ? इसका समाधान आवार्य महाराज ने बहुत ही सारपूर्ण शब्दों 
में दिया है देखिये - 
रत्तो बंधदि कम्मं मुंबदि कम्मेढिं रागरडिदप्पा । 
एसो बंधसमायों जीवाण जाण णिच्कयदो (/ ८७ /। 

रागी जीव कर्मों को बाधघता है और राग से रहित आत्मा कर्मों से मृक्‍त होता है निश्ववनव से जीवों के 
कर्मबन्ध का यह संक्षिप्त कथन है । हि 

बास्तव में जीव की राग परिणति ही कर्मबन्ध का कारण है अत आत्मा के वीतराग स्वभाव का लक्ष्य कर 
राग को दूर करने का पुरुषार्थ करना चाढिये / 

'अरीर-घन, सासारिक सुबर-दु सर भ्त्रु-मित्र आदि, इस जीव के नहीं हैं क्योंकि ये सब अध्मुव-विनश्वर है। 
एक उपयोगस्वरुप धुव आत्मा ढी आत्मा का है” ऐसा विचार कर जो स्व-पर का मेदशान करता हुआ “स्व” का 
ध्यान करता है वही मोह की सुद्ृढ गांठ को नष्ट करता है। जो मोह की याठ को नष्ट कर चुकता है अर्थात 
मिथ्यात्व को छोड चुकता है - "परपदार्थ सुख-दु ख के कर्ता है! इस गिथ्या मान्यता को निरस्त कर चुकवा है वही 
रागद्वेष को नष्ट कर अश्रमण अवस्था में सुख-दु स में समतामाब रखता हुआ अविनाशी स्वाधीन युत्र को पाप्त होता 
है । 

इस ग्रकार द्वितीब भ्रुतस्कन्ध में शेवतत्वों का विस्तार से वर्ण कर जीव को स्वय स्वसन्मुख होने का उपदेश 
दिया गया है। आत्मा से अतिरिक्त पदार्य ज्ेव तो हो सकते हैं पर ग्राहव नहीं हो! सकते। ग्राहय एक स्वकीय शुद्ध 
आत्मा ढी हो सकता है 

3 धारित्राधिकार चारित्राधिकार का प्रारम्म करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं - 

पडिवज्जदु सामणण जदि इच्छदि दुक्खपरिमोक्‍्स ।। १ ।। 

दु बों से बदि परिगोक्ष - पूर्णगुक्ति चाहते हो तो श्रामण्य - शुनिपद को धारण करो । 

सम्बग्दशन से मोक्षमार्ग शुरु होता है और सम्वक्धाखि से उसकी पूर्णता होती है / जब तक सम्बक्धारित्र - 
परमयथाख्यात चारित्र नही होता तब तक यह जीव मोक्ष को प्राप्त नही होता । इजलिये मोक्ष का साक्षात्‌ मार्ग चारित्र 
है; यह जानकर चारित्र धारण करने का प्रवास करना चाडिये। यहा इतना स्मरणीव है कि कुन्दकुन्द स्वामी आरम्म 
में ही वारित्र की परिमाषा कहते हुए लिख बुके हैं कि मोह और क्षोम से रड़ित आत्मा की परिणति ही याग्वमाव है 
और ऐसा साम्बभाव ही चारित्र कडलाता है । ऐसे चारित्र से ढी कर्मों का क्षय होकर शाश्वत युख्ध की प्राप्ति होती 
है। चारित्रगुण का पूर्ण विकास मुनिपद में होता है अत भुनिपद धारण करने के लिये आवार्व ने मब्यजीवों को 
सम्बोधित किया है । जो मव्यजीव गुनिपद धारण करने के लिये उन्मुख् होता हैं उसे सर्वप्रथम क्या करना चानिये ? 
इसका उल्लेख करते हुए कहा है - 

आपिष् बंधुकगं॑ वियोड़दो गुरुकलत्लपुत्तेडिं । 
_ ॑ैईैईै आसिज्ज गाणदंसणचरित्ततववीरियायारं ।। २॥। 
। अन्नाह शिष्य - केवलज्ञानोत्पत्तो मोक्षकारंणमूतरत्लत्रयपरिपूर्णताया सत्या मोक्षेण भाव्य सवोग्ववोगिजिनगुणस्थानद्रय 
कालो नास्तीति। परिहारमाह - व्ाख्यातचारित्र जात पर किन्तु तलब व न का व मर बा 
पुस्षस्य चौरससमों दोष जनयति तथा चारित्रविनाशकथारित्रमोहोदयाभावेईपि सवोगकंवलिना निरप्कियशुद्धात्मचरणविनक्षणो 


योगत्रयव्यापारश्चारित्रमल जनयति, योगपत्रवगते पुनरवोगिजिने यरमसमय विहाय श्ेषाघानिकर्मोदयश्चारित्रमल 
मन्दोदवे सति चारित्रमलाभावान्मोक्ष गच्डति । - बृहदृद्व्यमग्रदे गाथा १३ | त्रमल जनयति, चरमसम् तु 
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बन्धुवर्ग से पूछकर तथा माता-पिता स्त्री, पुत्रों से कुटकारा पाकर ज्ञान दर्श, वाखि तप और वीर्ब इन पांच 
आवारों को आप्त करे। बन्धुवर्ग तथा माता-पिता आदि गुरुजनों से किस प्रकार आशा प्राप्त करे इसका वर्णन 
अप्तबन्द स्वामी ने बहुत ढी सुन्दर किया है - 

"एवं बन्युवानिपृच्छते - अहो ड़द॑ जनशरीरबन्युकावितिन आत्मनो>स्य जीवस्व आत्मा न किंचिदपि युष्माक्‌ 
मवतीति निश्चयेन वृ्ध॑ जानीत। तत आपृष्टा वृयमक्‍्सात्मा अंद्योदिगन्‍्नशानज्योति 
आत्मानमेबात्मनो3 नाविबन्युगुपसपीति ।” 

"मुनिपद धारण करने के लिये इच्छुक मव्य अपने बन्धुवर्ग से पूछता है - हे इस जन के शरीर सम्बन्धी 
बन्धुजनों के शरीर में रहने वाले आत्माओ * इस जन का आत्मा आप लोगों का कुछ मी नहीं है यह आप निश्चय 
से जानो| इसीलिये आप से पूछा जा रहा है। आज इस जन की आनज्योति प्रकट हुईं हैं अत एवं थह' आत्मा 
अनादिबन्युस्वरुप जो स्वकीय आत्मा है उसी के समीप जाता है ।” 

इस तरह समस्त लोगों से आशा आप्तकर ग़हबन्धन से गुक्‍त हो, गुणी तथा कुल रुप और कय आदि से 
विशिष्ट बोग्च गणी - आवार्व के पास जाकर उनसे थ्रार्था करता है - है मगवन्‌ ! मुझे स्वीकृत करो - चरणों में 
आध्व प्रदान करो। मैने निश्चय कर लिया है कि मैं अन्य लोगों का नही हुं और अन्य लोग मेरे नहीं है मेरा फिसी 
के साथ ममत्व साव नही है इसलिये में वधाजात - दिगम्बर मुद्रा का धारक बनना चाहता हूं । 

शिष्य की योग्वता देखकर आबार्य उसे पांच गहव्रत, पांच समिति पांच इन्द्रिददमन, छह आवश्यक, केशलोंच, 
आचेलक्य, अस्नान, भूमिशयन, अदन्तधावन, खड़े-खड़े मोजन करना और दिन में एक बार ही भोजन करना 
इन अट्ठारईस गूलगुणों का उपदेश देकर उस वथाजात - निरयन्य वेष को प्रदान करते है जो मर्च्ड तथा आरम्य 
आदि से रहित है और अपुन्भव - मोक्ष का कारण है। 

गुनियुद्रा को धारण कर मव्यजीव अपने ज्ञान-दर्शन स्वभाव में लीन रहता हुआ बाहव में अटठाईस मूलगुणों 
का निरतिचार पालन करता है। वह सदा अगाद छोड़कर गमनागमन आदि क्रियाओं को करता है। क्योंकि जिनागम 
का कथन है कि जीव मरे अथवा न मरे जो अवत्नाचार पूर्वक चलता है उसके हिंसा निश्चित रुप से होती है और 
जो वत्नावारपूर्वक चलता है उसके जीवक्यात ही जाने पर मी हिंसा जनित बन्द नहीं होता है 

साधु को यह त्याग परनिरपेक्ष- पर पदार्थों की अपेक्षा से रहित होकर ही करना बाड़िये क्योंकि जो साधु पर 
पदार्थों की अपेक्षा रखता है उसके अभिप्राव की निर्मलता नहीं हो सकती और अभिप्राव की निर्मलता के बिना कर्मी 
का क्षय नहीं हो सकता। ग़हीत प्रवृत्ति में दोष लगने पर आवार्ब के समीप उसका ग्रतिक्रणण करता है और आगामी 
काल के लिये उस दोष का ग्रत्याख्यान करता है। 

निरग्रन्ध साधु आगम का अध्ववन कर अपनी श्रद्धा को युदुट और चारित्र को निर्दोष बनाता है। आग के 
य्वाध्याव की उपयोगिता बताते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं - 

आमगमहीणों समणों गेवप्पाण पर॑ वियाणादि । 
अविजाणतों अत्ये खबेदि कम्माणि किध मिल्यू ।/ ३३ /। 
आगम से रहित साधु निज और पर को नहीं जानता तथा जो निज और पर को नहीं जानता अर्थात्‌ सेद शान 
से रढ़ित है वढ़ कर्मों का क्षय कैसे कर सकता है ? 
आगमवकक्‍्यू साहू इवियवक्यूणि सव्वमूदाणि 
देवा 4 ओडिचक्सू सिद्धा पुण सब्बदों व्यू ।। 8४ ।। 

गनि आगमबक्षु है; संसार के समस्त प्राणी इन्द्रिव चढ्षु है| वेव,अवधि यक्षु है और सिद्ध सर्वतश्चक्षु है अर्थात्‌ 

मुनि आगयगम से सब कुछ जानते है; संसार के साधारण प्राणी इन्द्रियों से जानते हैं; देव अवधिशान से जानने है और 
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सिद्ध भगवान्‌ केवलज्ञान के द्वारा समस्त पदार्थों को जानते हैं। 
आमषपुष्या दिट॒ठी थ मवदि जससेढ संजमो तस्स। 
मत्वित्ति मणड़ सुत्तं असंजदों हवदि करियर समणो। । ३6 /। 
जिसके आयमपूर्वक दृष्टि नहीं है अ्वात्‌ आगम का स्वाध्याय कर जिसने अपनी तत्व श्रद्धा को सुद्ृद नहीं 
किया है उसके संयम नहीं होता, ऐसा जिनशारत्र कहते हैं। फ़िर जो असंयमी है - संयम से रहित है बह अ्रमण - 
साधु कैसे को सकता है 
आगम का अध्ययन मात्र ढी कार्यकारी नहीं है, तत्वार्ष का अद्वान मी कार्यकारी है और मात्र अद्वान ढी 
कार्यकारी नहीं है उसके साथ संयम का आवरण भी कार्बकारी ढै। इस विषय को देखिये, कुन्दकुन्द स्वामी कैसा 
स्पष्ट करते हैं - 
ग॒ हि आग्मेण सिज्यझवि सदवहर्ण जदि ग अत्थि अत्येसु। 
सदवडगाणों अत्ये अयंजदों वा थ णिव्वादि ।/ 30।। 
थदि पदार्थ विषयक अद्वान नहीं है तो सिर्फ आयम के ज्ञान से यह जीब सिद्ध नहीं ढो सकता और पदार्य का 
अद्वान करता हुआ मी यदि असंबत है - संबम से रढ़ित है तो वह निर्वाण को प्राप्त नहीं हो सकता । 
ज्ञान की गरिगा बतलाते हुए कहा है - 
जे अण्थाणी कर्म्म खबेह मवसययहस्सकोडीहिं / 
त॑ गाणी तिहिं गुत्तो खबेड़ उस्सासमग्रेत्तेण ।। ३८ ।। 
अज्ञानी जीव सैकडों' ढजारों तथा करोड़ों मव में जिस कर्म के बरिपाता है तीन गुप्तियों का धारक ज्ञानी जीव 
उसे उच्डृवास मात्र में ज्िपा देता है। यहां "तीन गुप्तियों का धारक” इस विशेषण से सम्यक्धारित्र की भी सत्ता 
अनिवार्य बतलाई गई है । बिना सम्वक्चारित्र के अंग और पूर्व का पाठी जीव मी सर्व कर्मक्षय करने में समर्थ नहीं 
ढै। 
आगम जान का प्रयोजन स्व-पर का ज्ञान कर पर पदार्थों में मर्च्चा छोडना है। यदि आगम का ज्ञाता होकर 
मी कोड पर पदार्थों में मर्च्डा को नहीं छोडता है तो वह मोक्ष को प्राप्त नही हो सकता। कुन्दकुन्द स्वामी के वचन 


देखिये - 
परगाणुफ्मान वा मुध्या देहादिएसु जस्स पुणरो 
बिज्जदि जदि यो सिद्धि ० लड़दि सब्बागमधरों वि।। ३४ ।। 
जिसके शरीरादि पर पदार्थों में परमाणु प्रमाण भी मूर्च्छा - आत्मीब बुद्धि है वह समस्त आयम का धारक होने 
पर भी सिद्दि को आ्रप्त नहीं होता । 
साधु को अ्रमण कहते हैं अत भ्रमण की परिमाषा करते हुए कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं - 
समसत्तुर्धुक्गों समयुहदृक्शों प्संसर्णिवसभों 
सयमलोटठकंक्गो पृण जीविव्यरणे सुयो समणों ।/ ४१ ।। 
जो शत्रु और बन्धुवर्ग में समान बुद्धिवाला है; जो सुख-दु ख, प्रशसा-निन्‍्दा में समान है, पत्थर के ढेले और 
सुववर्ण में समभाव है तथा जीवन और मरण में समान है, वह भ्रमण कढलाता है । 
कैसा अब कर्मक्षद कर सकता है ? इसका समाधान देखिये - 
अत्पेसु जो भ मुज्झादि थ हि रज्जदि गेव दोसमुबवादि। 
समणो जबि सो णियर्द ख्वेदि कम्माणि विविधाणि।। ४४ ।। 
जो अ्रमण पर पदार्थों में मोह को प्राप्त नहीं ढोता - उनमें आत्मबुद्धि नहीं करता और न उनमें रागद्वेष करता है 
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. बढ़ विश्चित ढी नाना अकार के क्यों का क्षय करता है। | 
और शुद्रोपयोगी के मेद से मुनियों के दो भेद है। इनमें शुद्रोपवोगी मुनि आस्रव से रहित होते हैं 

और शेष मुनि आस्रव से सहित । शुभोपवोगी मुनि अरहन्त आदिक परमेष्ठियों की भक्ति करते हैं तथा प्रक्‍्चन - 
परमागम से बुक्त शुद्धात्म स्वरुप के उपदेशक महामुनिवों में गोबत्स के समान वात्सल्य माव रखते है। गुरुजनों के 
आने पर उठकर उनका सत्कार करते है. जाने पर अनुगमन के द्वारा उनके प्रति आदर प्रकट करते है दर्शन और 
ज्ञान का उपदेश करते हैं शिष्यों को दीक्षा देते है; उनका पोषण करते है, जिनेन्द्र पूजा का उपदेश देते है; ऋषि, 
गनि बति और अनगार इन चार प्रकार के मुनि संधों का उपकार करते है. अपने पद के अनुकूल उनका वैयादृत्य 
करते है. रोग अथवा क्षुधा-तषा आदि से पीडित भ्रमण के प्रति आत्मीय माव प्रकट कर उनकी दु ख निवत्ति का 
प्रवास करते है रलान, दुद्ध, ढलक आदि मुनिर्षों की सेवा के निमित्त लौकिक जनों - गृहस्थों के साथ संमाषण 
आदि करते है। शुमोपवोगी गुनिर्दों की वढ़ प्रशस्त चर्बा अपुनभव अर्थात्‌ मोक्ष का साक्षात्‌ कारण नहीं है परन्तु 
उससे सांसारिक सुत्र रुप स्वर्ग की प्राप्ति होती है। उनकी बह प्रशस्त चर्वा परम्परा से गरोक्ष का कारण है। 

शुद्रोपयोगी गुनि इन सब विकल्पों से दूर हटकर शुद्धात्म स्वस्प के बिन्तन में लीन रहते हैं। करणानुयोग की 
पद्घति से वह शुद्रोपयोग श्रेणी से प्रारम्म होता है तथा अपनी उत्कृष्ट सीमा पर पहुंचकर कर्म क्षय का कारण ढीता 
है । 

मुनि मुद्रा धारणकर भी जो लौकिकजनों के सम्पर्क में हर्ष मानते हैं तथा उन्मार्ग में प्रवृत्ति करते हैं वे 
अमणामास हैं तथा अनन्त संसार के पात्र ढोते हैं। मावलिंग सहित मुनिनुद्रा इस जीव को बत्तीस बार से अधिक 
घारण नहीं करनी पड़ती उसी के मीतर वह मोक्ष को ग्राप्त हो जाता है परन्तु मात्र द्रव्यलिंग सहित मुनिमृद्रा धारण 
करने की संख्या निश्चित नहीं है। अनन्त बार भी वह यह पद धारण करता है परन्तु उसके द्वारा नवमग्रैवेवक से 
अधिक का पद आप्त नहीं कर सकता । 

अन्त में अम्ृतबन्द्र स्वामी ने ४७ नयों का अवलम्बन लेकर आत्मा का दिग्दरश कराया है। इस तरह 
प्रव्चनसार सचमुच ही प्रवयनयार "आगम का यार" है। इसकी रचना अत्यन्त औद और सारार्यित है / 
निवमयार 


निवमसार में १८७ गाथाएं को १२ अधिकारों में क्मिकत किया गया है। अधिकारों के नाम इस प्रकार है- 
# जीवाधिकार, २ अजीवाधिकार, ३ शुद्रभावाधिकार, ४ व्यवहारचारित्राधिकार, ४ परमार्यप्रतिक्रमणाधिकार, 
4 निश्चयप्रत्याग्यानाधिकार_ ७ परमालोचनाधिकार, ८ शुद्वनिश्वय्रावश्वित्ताघिकार ४ परमसमाध्यधिकार, 
१0 परममकत्यधिकार, ११ निश्चकपरमावश्यकाधिकार और १२ शुद्रोपयोगाधिकार । 
१. जीवाधिकार नियम का अर्थ लिखते डुए कुन्दकुन्द्राचार्य कहते है - 
भिवमेण व्‌ ज॑ कज्ज तण्णियमं गाणदंसणचरित्त॑ 
विवरीय परिडरत्यं भणिदं खलु सारमिदि क्यण। / ३ (/ 
जो निवम से करने योग्य हों उन्हें नियम कहते हैं। निवम से करने योग्य शान, दर्शन और वारित्र है। विपरीत 
ज्ञान, इर्शन और चारित्र का परिहार करने के लिए निवम शब्द के साथ सार पद का प्रयोग किया है। इस तरह 
2482 का अर्थ सवगलान सम्काद्श और सम्यक्चारित्र है। संस्कृत टीकाकार भी पदम्प्रममलधारी देव ने भी 
क्र बन 
"निवमभषदस्तावत सम्परदर्शनशानचारित्रेषु वर्तते, निवमयार इत्यनेन भुद्धरत्नत्रवस्वर्पतुक्तन्‌ ।” 


मवकज कपल 20 0 क 00% 
। चत्तरि वारगृवसमसेंदिं समरुददि खविदकमंसों | 
करौस बराइई संजममुवलहिय णिव्यादि।। ६१६।। कर्मकाण्ड 
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अति नियम शब्द सम्वग्दर्शि सम्बर्शान और सम्बक्धारित्र में आता है तथा निवमसार इस अब्द से शुद्ध 
सलब्रब का स्वर्प कहा गया है । 
जिन शासन में मार्ग और मार्ग का फल इन दो पदार्थों का कथन है। उनमें मार्ग - मोक्ष का उपाय - 
सम्बन्दशन सम्वरज्ञान और सम्बक्धारित्र कहल्लाता है और निर्वाण ग्रार्ग का फल कहलाता है। इन्हीं तीन का 
वर्णन इस ग्रन्थ में किया गया है। सर्वप्रथम सम्बग्दर्श का लक्षण लिखते हुए कहा है - 
अत्तागगतच्बाणं सददडगादो 8वेड़ सम्मत्तं। 
ववंगयअसेसदोसों सवलगृणप्पा वे अत्तो ।/ ५ ।। 
आप्तु आगम और तत्वों के श्रद्वान से सम्बक्त्व - सम्बग्दर्शन होता है। जिसके समस्त दोष नष्ट हो गये हैं' 
तथा जो सकल गुण स्वरुप है वह आप्त है । क्षुधा: तृपा आदि अठारह दोष कहलाते हैं और केवलशान आदि गुण 
कहे जाते हैं। आप्त मगवान क्षुधातृषा आदि समस्त दोषों से रहित हैं तथा केवलशानादि परमविमव - अनन्त गुण 
रुप ऐश्वर्य से सहित हैं। वह आप्त ही परमात्मा कहलाता है। इससे विपरीत आत्मा परमात्मा नहीं हो सकता । 
आगमन और तत्व का वर्णन करते हुए लिखा है - 
तस्य मुहर्गदववण पुव्वावरदीसविरिडिय युद्ध । 
आगमगिदि परिकड़ियं तेण दु कड़ियं हवति तच्चत्या ।/ ८ ।। 
उन आप्त मगवान्‌ के मुख से उदगत - दिव्यध्वनि से प्रकाटित तथा पूर्वापर विरोध रुप दोष से रहित जो शुद्ध 
क्यन है वह आगम कहलाता है आगम के द्वारा कषित जो जीव पृद्गल, धर्म अधर्म आकाश और काल हैं वे 
तत्वार्ष हैं। वे तत्वार्थ नाना गुण और पर्याव से सहित हैं। इन तत्वा्थों में स्‍्वपरावमासी होने से जीवतत्व प्रधान है । 
उपयोग जीव का लक्षण है। उपयोग के श्ञानोपबोग और दर्शनोपयोग की अपेक्षा दो भेद हैं। ज्ञानोपयोग स्वभाव 
और वियाव के येद से दो अकार का है । केवलश्ञान स्वभाव शानोपवोग है और विभाव शानीपवोग सम्वस्शान तथा 
मिथ्याशान की अपेक्षा दो प्रकार का है। विभाव सम्बस्शानोपवोग के गति, श्रुत. अवधि, मन पर्वय के मेद से चार 
भेद हैं' और विमाव मिध्याश्ानोपयोग के कुमाति, कृुशुत और विमंगावधि की अपेक्षा तीन मेद हैं। इसी तरह 
दर्शोपवोग के मी स्वभाव और विभाव की अपेक्षा दो भेद हैं। उनमें केवलदर्शनोपवोग स्वभाव दर्शनोपयोग है तथा 
चक्षुर्दशन, अचक्षुदशन और अवधिदशन ये तीन दर्शन विभाव दशनोपवोग हैं । 
पर्वाव के भी पर की अपेक्षा से सहित और पर की अपेक्षा से रहित, इस तरह दी भेद हैं। अर्थपर्याय और 
व्यंजनपर्वाव के सेद से पर्वाव दो प्रकार की होती है। पर के आश्रय से ढोने बाली षडगुणी हानिव्द्धि रुप जो 
ससारी जीव की परिणति है बढ़ विभाव अर्थपर्वाब है तथा सिद्ध परनैष्ठी की जो पड़गुणी हानिवद्विर्प परिणाति है 
बह जीव की स्वमाव अर्थपर्याव है। प्रदेशवत्त्व गुण के विकार रुप जो जीब की परिणति है अथनि जिसमें किसी 
आकार की अपेक्षा रक्‍्खी जाती है उसे व्यजनपर्याव कहते हैं। इसके मी स्वभाव और विमाव की अपेक्षा दो मेद 
होते हैं। अन्तिम शरीर से किंविदून जो सिद्ध परमेष्ठी का आकार है वह जीव की स्वभाव व्यंजनपर्वाव है और 
कर्मोपाधि से रचित जो नर-नारकादि पर्वाव है वह विभाव व्यजनपर्ाव है / 
व्यवह्ाारनव से आत्मा पुदगल कर्म का कर्ता और मोक्‍ता है तथा अशुद्ध निश्चचनव से कर्मजनित रागादि मार्चों 
का कर्ता है। सस्कृत टीकाकार ने नव विवक्षा से कर्ततव और मोक्त्त्व भाव को स्पष्ट करते हुए कड़ा है कि 
निकटवर्ती अनुपचारित असद्मूत व्यवह्मारनव की अपेक्षा आत्मा द्रव्यकर्यों का कर्ता है तथा उनके फ़लस्वरुप आप्त 
होने वाले सुख-दु ख का भोक्‍्ता है। अशुद्ध निश्ववनव की अपेक्षा समस्त मी, राग, द्वेष रुप भाव कर्मों का कर्ता हैं 
तथा उन्हीं का मोक्‍्ता है। अनुपवारित असद्भूत व्यवहारनय की अपेक्षा शरीररुप नोकम्मों का कर्ता और मोक्ता है 
तथ्षा उपचरित असदयूत व्यवहारनव से घट-पटादि का कर्ता और भोक्‍ता है। जहा निशदध्ननय और व्यवहासर्नव के 
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मेद से नव के दी मेद ही विवक्षित हैं वहा आत्मा निश्चवयनय की अपेक्षा अपने ज्ञानादि गुणों का कर्ता-मोकता होता 
है और व्यवह्ारनव से रागादि भावकर्मों का । 

श्री पदमप्रममलघारी देव ने कहा है - 

दी हि नवी मगवद्हत्परमेश्वरेण प्रोक्ती दव्वार्थिक' पर्वावार्धिकश्वैति । द्रव्यमेवार्थ प्रयोजनमस्येति द्रव्यार्िक / 
पर्वाव एवं प्रबोजनमस्वेति पर्वावार्षिक / न यलु एक नवावत्तोपदेशों ग्राहव किन्तु तदुमवावत्तोपदेश । 

मगवान्‌ अन्त परमेश्वर ने दो नय कड़े हैं - एक द्रव्यारविक और दुसरा पर्वावार्थिक । द्रव्य ही जिसका प्रयोजन 
है वह द्रव्याविकनव है और पर्बाच ही जिसका प्रयोजन है वह पर्यावाविकनव है / एक नय के अधीन उपदेश ग्राइव 
नही है किन्तु दोनों नयों के अधीन उपदेश ग्राहय है । 

वह उल्लेख पीछे किया जा चुका है कि नव कस्‍्तु स्वरुप को समझने के साधन हैं वक्‍ता पात्र की बोग्यता 
देखकर विवक्षानुसार उमव नयों को अपनाता है । यह ठीक है कि उपदेश के समय एक नय गुख्य तथा दूसरा नय 
गौण होता है परन्तु सर्वथा उपेक्षित नहीं होता । 

इस परिप्रेक्ष्य में जब त्रेकालिक स्वमाव को ग्रहण करने वाले द्रव्यार्धिकनव की अपेक्षा कथन होता है तबे जीव 
द्रव्य रगादिक विभाव परिणति तथ्षा नर-नारकादिक ब्यंजनपर्यावों से रहित है यह बात आती है और जब 
पर्वावार्षिकनव की अपेक्षा कथन होता है तब जीव इन सबसे सहित है यह बात आती है। 

२ अजीवाधिकार  पृदगल, धर्म अधर्स आकाश और काल ये पाच अजीब पदार्थ हैं। पुदगल द्रव्य अणु और 
स्‍्कन्य के मेद से दो ग्रकार का होता है। उनमें स्कनन्‍्ध के अतिस्थून, स्थूल स्यवूलसूक्ष्म सूक्ष्मस्यूल सूक्ष्म और 
अवियूक्ष्म के मेद मे द मेद हैं। परथिदी आदि, तेल आदि क्ाबा-आतप आदि, चक्षु के सिवाय शैष बार इन्द्रियों के 
विषय कार्मणवर्गणा और द्रवणुकस्कन्ध ये अतिस्थूल आदि स्कन्धों के उदाहरण हैं। अणु के कारण-अणु और 
कार्ब-अप के मेद से दी मेद हैं। एिवी जल अग्नि और बावु इन बार धातुओं की उत्पत्ति का जो कारण है उसे 
कारण परमाणु कहते हैं और स्कन्धों के अवसान को अर्थात्‌ स्कन्यों में येद होते-हीते जो अन्तिम अथ रढ जाता है 
उसे कार्य परमाणु कडते हैं। परमाणु का लक्षण इस प्रकार कहा है - 

अन्तादि अत्तगज्झ अरलत णेब डदिये गेज्डा । 
अविमागी ज दब्ब परमाणु त बिजाणाड़ि ।। २६ ।। 

वही जिसका आदि है वही मध्य है, वी अन्त है, जिसका इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण नी ढोता तथा जिसका 
दूसरा विभाग नही ही सकता उसे परमाणु जानना चाहिये । 

इस परमाणु ये एक रस, एक गनन्‍्धू एक #प और शभीत-उष्ण में से कोई एक तथा स्निरध-रुक्ष में से कोर्ड एक 
इस प्रकार दो स्पर्श पाये जाते है। दो या उससे अधिक परमाणुओं के पिण्ड को स्कन्य कहते हैं। अगु और स्कन्ध् 
के भेद से पुद्गल द्रव्य के दो भेद हैं । 

जीव और पुद्गल के यबन का जो निमित्त है उसे धर्मद्रव्य कहते हैं। जीव और पुद्गल की स्थिति का जो 
निमित्त है उसे अधर्मद्रव्य कहते है जीवादि समस्त द्रव्यों के अवग्राह का जी निमित्त है उसे आकाश कहते हैं। 
समस्त द्रव्यों की अवस्थाओं के बदलने में जो सहकारी कारण है व कालद्रव्य ढहै। वह काल द्रव्य समय और 
आवली के मेद से दो अकार का होता है। अथवा अतीत क्तमान और मावी €मविष्यत ) की अपेक्षा तीन अकार का 
है। सब्यात आवनियों से गुणित सिद्ध राशि का जितना प्रमाण है उतना अतीत काल है। वर्तमान काल समय मात्र है 
और मावी (मविष्वत्‌) काल, समस्त जीवरयाशि तथा समस्त पुदगल द्वव्यों से अनन्त गुणा है। 

वियमसार में कालद्रव्य वर्ण की ३९ और ३२ वीं गाया में परम्परागत अशुद्ध पाठ चला आ रहा है । सरकृत 
टीकाकार का मी उस ओर लक्ष्य यवा नहीं जान पढ़ता है। ३९ वी गाया मे “तीदों संखेज्जावलि ढद संठाणप्पमाण 
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हु" ऐसा पाठ निवमसार में है परन्तु योम्मटसयार जीवकाण्ड में “तीदी संखेज्जावलि हद सिद्धार्ण पमाण तु” ऐसा 
पाठ है। निबगयार की एतद्विषयक संस्कृत टीका भी ब्रान्त मालूम पड़ती है। 3२ वीं गाथा में “जीवाद 
पुरगलादो8 गतगुणा बावि संपदा समवा" ऐसा पाठ है परन्तु इस पाठ से समस्त अर्थ गडबडा यवा है। इसका यही 
पाठ ऐसा डोना वाड़िए "जीवादु पुर्गलादो5गतगुणा मावि संपदा समया” इस पाठ के मानने पर मावी काल का 
वर्णन मी गायोक्त डो जाता है और उयका जीवकाण्ड से मेल खा जाता है। इस वाठ में गाथा का अर्थ ढोता है कि 
मावी काल जीव तथा पुदगल राशि से अनन्त गुणा है और संपदा अर्थात्‌ साम्प्रठ/वर्तमान काल समय मात्र है। 
लोकाकाश में लोकाकाश के प्रत्येक प्रदेशों पर जो कालाणु स्थित हैँ वे परमार्थ - निशचवकाल द्रव्य हैं। “मावि” के 
स्थान पर "चावि” पाठ लेखकों के प्रमाद से आ गया जान पडता है । 

धर्म अधर्म आकाश और काल इन बार द्रव्यों का परिणमन सदा शुद्ध ढी रहता है परन्तु जीव और पुदगल 
द्रव्य में शुद्ध-अशुद्ध दोनों प्रकार का परिणमन होता है । मूर्त अर्थात्‌ पुदगल द्रव्य के संख्यात, असख्यात और अनन्त 
प्रदेश होते है। धर्म अधर्म और एक जीव द्रव्य के असंख्यात प्रदेश होते है। लोकाकाथ के मी असंख्यात प्रदेश हैं 
परन्तु समस्त आकाश के अनन्त प्रदेश हैं। काल द्रव्य एक प्रदेशी है। उपरदुक्त छह द्रव्यों में पुद्गल द्रव्य मूर्त है, शेष 
पांच द्रव्य अमूर्त है। एक जीव द्रव्य चेतन है शेष पांच द्रव्य अचेतन हैं। पुदू्गल का परमाणु आकाश के जितने अंश 
को घेरता है उसे प्रदेश कहते है । 

३ भशुद्रभावाधिकार जब तत्वों को ढेव और उपादेय इन दो सेदों में विभाजित करते हैं तब पर जीवादि 
बाढव तत्व डेव है' और कर्मग्प उपाधि से रहित स्वकीय स्वर्य अर्थात्‌ शुद्ध आत्मा उपादेव है। जब तत्वों को 
डेव-उपादेव तथा जेय तीन मेंदों में विभाजित करते हैं तब जीवादि बाह्य तत्व ज्ेव है; स्वकीय शुद्ध आत्मा उपादेय 
है और उसका विभाव परिणमन हेव है। तात्पर्य यह है कि आत्मद्रव्य का परिणमन स्वगाव और वियाव के सेद से 
दो प्रकार का होता है। जो स्व में स्व के निमित्त से होता है वह स्वभाव परिणमन कडलाता है जैसे जीव का 
शान-दर्शन रुप परिणमन। और जो स्व में पर के निमित्त से होता है वह विमाव परिणमन कहलाता है। जैसे जीव 
का रागद्रेषादि रप परिणमन। इन दोनों प्रकार के परिणमनों में स्वभाव परिणमन उपादेव है और विभाव परिणमन 
हैय है । 

शुद्ध मावाधिकार में आत्मा को इन्हीं विभाव परिणामों से एथक सिद्ध करने के लिये कहा गया है कि निश्चय 
से रागाविक विमाव स्थानु गान-अपमान के स्थान सांसारिक जुखस्प हर्षमाव के स्थान, सांसारिक दुख सर्प 
अहर्षपाब के स्थान स्थितिबन्ध स्थान प्रकृतिबन्ध स्थान प्रदेशबन्ध स्थान और अनुभाग बन्ध स्थान आत्मा के नहीं 
है। क्षविक क्वोपथमिक, औपशमिक और औददबिक साब के स्थान आत्मा के नहीं है / चातुर्गतिक परिश्रमण जन्म 
जरा, मरण सब, शोक, कुल, थोनि, जीवसमास तथा मार्गणास्थान जीव के नहीं हैं। नहीं होने का कारण यही एक 
है कि थे पर के निमित्त से होते है। वद्यपि वर्तमान में ये आत्मा के साथ तन्‍्मयी माव को ग्राप्त हो रहे हैं तथापि 
उनका वह तन्मवीमाव जैकालिक नहीं ढै। जश्ञानदर्शनादि गृ्णों के साथ जैसा त्रैकालिक तनन्‍्मवीमाव है वैसा रागादिक 
के साथ नहीं है। अग्नि के सम्बन्ध से पानी में जो उष्णता आई है वह वद्यपि पानी के साथ तनन्‍्मवीमाव को ग्राप्त 
हुई जान पडती है तथापि अग्नि का सम्बन्ध दुर हो जाने पर, नष्ट हो जाने के कारण वह सर्वधा तन्वनीमाव को 
आप्त नहीं ढोती है । वही कारण है कि शीतस्पर्श तो पानी का स्वयाव कहा जाता है और उचष्ण स्पर्श विमाव । 

स्वमाव की दृष्टि से आत्मा निर्दण्ड - मन, वचन और काब के व्यापार रुप योग से रहित निद्»द्धि निर्मम 
_.िष्कलंक नीराग निद्धेष निर्मृद, निरयनन्द नि शल्व, निर्दोष, निष्कान, नि क्रोध, निर्मान और निर्मद है। रुप, रस 
। णो खडवभावठाणा णी खयठबसम सहाव ठाणावा। 
ओदइयभावठाणा णो उवसमणे सहाव ठाणा वा ।। ४१।। नियमसार 
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गन्य स्पर्श स्त्री-परुष-नपुंसक पर्वाव. संस्थान तथा संहनन जीव के नहीं हैं। तात्पर्य वह है कि आत्मा, द्रव्यकर्म, 
 मावकर्म और नोकर्म से रहित है। आत्मा रस, रुप, गन्‍्ध और स्पर्श के रहित है, चेतना गुण वाला है, शब्द रढित 
है, अलिंगग्रहण है, और अनिर्दिष्ट संस्थान है। स्वस्प्रोपादान की अपेक्षा आत्मा चेतना गुण से साहित हैं और 
परस्पापोहन की अपेक्षा रसउपादि से रहित है । 

स्वयावद्षष्टि से कहा गया है - 

जारिसया सिद्षप्पा भक्‍्मल्सिय जीव वारिया होंति। 
जरमरणजम्ममगुक्का अटठगुणालंकिया जेण ।। ४७।। 

अर्थात्‌ जैसे सिद्ध जीव है वैसे ही संसारस्थ जीव मी है। जैसे सिद्ध जीव जरा, मरण और जन्म से रडढित 
तथा अष्टगुणों से अलंकृत हैं वैसे ही संसारी जीव मी जरामरणादि से रढ़ित तथा अष्ट गुणों से अलंकृत है'। यहा 
इतना स्मरण रखना आवश्यक है कि वह कथन मात्र स्वमाव दृष्टि से है वर्तमान की व्यक्तता से नहीं । संसारी जीव 
में सिद्ध परमेष्ठी के समान होने की योग्यता है; इसका इतना ही तात्पर्व है। वर्तमान में जीव का संसार पर्$वाव रुप 
अशुद्ध परिणमन बल रहा है। चूंकि एक काल में एक ढी परिणमन हो सकता है अत जिय समय जीव का अजुर्दे 
परिणमन चल रहा है उस समय शुद्ध परिणमन का अमाव ही है परन्तु शुद्ध परिणमन की वोग्बता जीव में सदा 
रहती है इसलिये अशुद्द परिणमन के समव भी उसका शुद्ध परिणयन कड़ा जाता है। वर्तमान में जन्म-जरा-मरण 
के दु ख मोगते रहने पर मी संसारी जीव को सिद्धात्मा के सद॒श कहने का तात्पर्य इतना है कि आचार्य इस जीव 
को आत्मस्वरुप की ओर आकुष्ट करना चाहते हैं। जैसे किसी धनिक व्यक्ति का पुत्र माता-पिता के मर जाने पर 
स्वकीय सपत्ति का बोध न हीने पर गिखारी बना फिरता है, उसे कोई ज्ञानी पुरुष समझाता है कि तूं मिख्रारी क्‍यों 
बन रहा है, तू तो अगुक सेठ के समान लक्षाघीश है, अपने धन को आप्त कर इस मिखारी दशा से मुक्ति पा। इसी 
प्रकार अपने ज्ञान-दर्शन स्वयाव को यूलकर यह जीव वर्तमान की अशुद्ध परिणति में आत्मीय बुद्धि कर दु थ्री हो 
रहा है, उसे शानी आचार्य समझाते है - अरे माई * तूं तो सिद्ध भगवान्‌ के समान है, जन्म-मरण के चक्र को 
अपना यानकर दु खी क्यों हो रहा है 2 आवार्य के उपदेश से निकट मव्य जीव अपने स्वभाव की ओर लक्ष्य 
बनाकर सिद्वात्मा के समान शुद्ध परिणति को प्राप्त कर लेते हैं परन्तु दीर्घ संसारी जीव स्वभाव की ओर लक्ष्य न 
देने के कारण इसी संसार में परिन्रमण करते रहते हैं। शुद्रभावाधिकार में शुद्रभाव की ओर मी आत्मा का लक्ष्य 
जावे इसी अमिष्राव से वर्ण किया गया है। वह कबन द्रव्याविकनव की अपेक्षा है। पर्वावार्थिकनय की अपेक्षा 
वर्तमान में जीव की जो पर्याव है उससे नकारा नही किया जा रहा है। मात्र उस ओर से दृष्टि को हटाकर स्वमाव 
की और लगाने का प्रवास किया गया है । 

सम्क्दशन, सम्बग्शान सम्वक्धारित्र और सम्बक्तप ये बारों उपाय स्वभावदृष्टि को प्राप्त करने में परम 
सहायक हैं। इसीलिये इन्हें प्राप्त करने का पुरुषार्व करना बाढ़िये। विपरीतामिविनिवेश से रढ़ित आत्मतत्व का जो 
अ्रद्वान है वह सम्यग्दर्श है। संशव विश्वन तथा अनध्यवसाय से रहित आत्मतत्व का जो ज्ञान है वह सम्बग्शान 
है। आत्मस्वरुप में स्थिर रहना सम्बक्चारित्र है और उसी में प्रतपन करना सम्यक्तप है । यह निशचयनव का कथन 
है। चल गलिन और अगाढ दोषों से रब्ति तत्वों का श्रद्वान करना सम्बग्दर्श है। डेयोपादेव तत्वों को जानना 
सम्बग्शान है। गहाव्रतादि रूप आवरण सम्वक्धारित्र है और उपवासादि तप करना सम्बक्तप है / यह व्यवहारनव 
का कबन है। 

कार् की उत्पत्ति बढिरेंग और अन्तरंग कारणों से ढोती है अत सम्बक्त्व की उत्पत्ति के बढ़िरंग और 
अन्तरंग कारणों का कथन करते हुए श्री कुन्दकुन्द स्वामी ने कहा है- 


46/ कुन्दकुन्दभारती 


सम्मल्तस्स णिमित्त जिणयुत्त तस्स जाणया पुरिसा। 
अतरडेऊ मणिदा दमणमोहस्स खयपह़ुदी ।। ४३ ।। 

अत सम्यग्दर्शन का बाह्य निमित्त जिनागम तथा उसके जाता-पुरुष हैं और अन्तरग निमित्त दशैनिमोहकर्म 

का क्षय आदिक है । 

अन्तर निमित्त के होने पर कार्य नियम से होता है परन्तु बढिरग निमित्त के होने पर कार्य की उत्पत्ति होने 
का निवम नहीं है। हो मी और नही भी हा । ह 

इस अधिकार में कर्मजनित अशुद्ध मार्वों को अनात्मीय बतलाकर स्वाश्रित भृद्रभाव को आत्मीय बतलावा है । 

४ ब्यवहारबारित्राधिकार इस अधिकार में अहिया, सत्य, अचार्य ब्रहमचर्य, अपरिग्रह इन पाच महाव्तों का, 
ईर्या. भाषा, एप आदाननिशक्षेपण और प्रतिष्ठापन इन पाच समितियों का, मनोगुप्ति, वचनगुप्ति और कायग्रुप्ति 
इन तीन गुप्तियों का तथा अर>नत सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु इन पाच परमेष्ठियो का स्वरुप बतलावा 
गया है। हिसा, अयन्य चोरी व्यमिचार और परिय्रह ये पाच पाप के पनाले है। इनके माध्यम से आत्मा में कर्मों 
का आसव होगा 8 #त इन? निशेध करना सम्यक्चारित्र है। पाय पापों का पूर्ण व्याग हो जाने पर पांच महाव्रत 
प्रकट होन ह उनकी रक्षा ? ये ईर्या आदि पाच समितिया और तीन गृप्तियो का पालन करना आवश्यक है। 
महाव्रतों की रक्षा क लिये प्रवनन - आगम में इन आठ की माता की उपमा दी गर्ड है इसीलिय इग्हे 
अष्टप्रबबनमात॒का कहा गया है । व्यवहारनव से यह तरह प्रकार का चारित्र कहनाता है। इय अधिकार से इसी 
व्यवढार चारित्र का वर्णन हैं । 

४ परमार्षप्रतिकमणाधिकार इस आधिकार मे कर्म और नोकर्म ये मिन्‍न आत्मस्वस्प का वर्णन करते हुए 
सर्वप्रथम कहा यया है कि “मैं नारकी नहीं हू तिर्यव नहीं हूं, मनुष्य नहीं हु देव नहीं दूं, गृगस्थान सार्गगा तथा 
जीवसमास नहीं हूं, न इनका करने वाला हू न कराने वाला हू और न अनुमांदना करने वाना हू / बालव्द्ध आबि 
अवस्थाएं तथा राग, द्वेष मोड, क्रोध मान माया और लोग रुप विकारी भाव मी मेरे नहीं है । मैं तो एक 
जायकस्वमाव वाला स्वत्तत्र जीव द्रव्व हू... इस ग्रकार भंदाग्याय करन ये जीव मध्वस्य होना है और मध्यम््थ 
भाव से बाख्रि होता है। उस बारित्र की दुढ करने के लिए ब्रतिक्रमण हाता 8 । यथाथ मे प्रतिक्रणण कियके होता है 
? इसका कितना स्पष्ट वर्णन कुन्दकुन्द स्वामी ने किया है / देखिये - 

म्रोत्तूण व्यणरयण रागादीमाववारण किच्चा । 
अप्पाण जो झावदि तस्स दु दोदित्ति पडिकमण ।। ८३ ।। 

जो वचनरबना को छोड़कर तथा रगादियावों का निवारण कर आत्मा का ध्यान करता है उसके अ्रतिक्रमण 
होता है ऐसे परगार्प्रतिक्रमण के होने पर ही बारित्र निर्दोष हो सकता है । 

4 १िश्ववप्रत्या्यानाधिकार प्रत्याख्यान का अर्थ व्याग है। वढ़ त्याग विकारी मावों का ही किया जा सकता 
है स्वभाव का नहीं - ऐसा विचार करता हुआ जो समस्त कवनों के विस्तार को छोडकर थुब-अशुम मावों का 
निवारण करता है तथा आत्मा का ध्यान करता है उसी के प्रत्याम्यान होता हे । शुग-अशृम माव इस जीव के 
आलघ्यान में बाधक हैं' अत अत्याब्यान करने वाले को सबसे पहले शुम-अशुम सावों को समझ उन्हें टूर करने 
का प्रवास करना वाडिये। निशचव ग्रत्याख्यान की सिद्धि के निये आचार्य गद्रराज ने इस प्रकार की मावनाओं का 
होना आवश्वक बतनाता है - 


मगलित परिवज्जामि णिम्मत्तिगरवटिठदों । 


आलबण ब में आदा अक्येय व बोयरे ।। ८८ ।। 
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4 निर्ममत्व माव की प्राप्त कर ममत्व माव को खोडला हूं। मेरा आलम्बन मेरा आत्मा ही है, शेष आलम्बनों को 
मैं ओडता हूं । 
आदा यु गज्डा गाणे आदा मे देंसणे वरित्ते व । 
आदा पच्चक्खाणे आदा में संबरे जौगे।। १00 ।। 
मेरे ज्ञान में आत्मा है; मेरे दर्शन में आत्मा है, मेरे चाखि नें आत्मा है, मेरे प्रत्याख्यान में आत्मा है मेरे संवर 
तथा योग - जुद्बोपयोग में आत्मा है । 
एगो मे सासदों अप्या थागदंसगलक्बणों 
सेसा में गडिया मावा सब्वे संजोगलक्खणा ।। १0२ ।। 
ज्ञान-दर्शन स्वयाव वाला एक आत्या ही गैरा है। पर पदार्थों के संयोग से होने वाले शेष सब भाव मुझसे 
बाह्य हैं - मेरे स्वभावयूत नहीं हैं। 
सम्में गे सब्वभूदेसु वेरं मज्यं थ केणवि। 
आसाए बोसरित्ता ग॒ समाहिं पडिवजजए ॥/ १08 ॥। 
सब जीवों में मेरे साम्यभाव है, किसी के साथ मेरा वैरमाव नहीं है, मैं सब्ष आशाओं को छोड़कर निश्चव से 
समाधि को आप्त हीता हूँ । 
णिक्कसायरस दतस्स सूरस्स ववक्‍्साविणों। 
यंस्रारमयथीदस्स पच्चकक्‍्खार्ण सुहं ढवे ।/ १0५ ।/ 
जो कषाब रहित है, इन्द्रियों का दमन करने वाला है, शरवीर है, उद्यमवन्त है और संसार के थव से मीत है 
उसी के सुत्र स्वरुप ग्रत्याज्यान होता है । 
७ परमालोचनाधिकार  परमालोचना किसके होती है ? इसका उत्तर देते हुए कहते हैं - 
पोकम्यकम्मरक़ियं विहाकगुणपज्जएड़िें वदिरित्त । 
अप्पाण जो झावदि समणस्सालोयण होदि ।। १00 |। 
जो नोकर्म और कर्म से रहित तथा विमावगुण और पर्बावों से मिन्‍न आत्मा का ध्यान करता है ऐसे भ्रमण - 
गुनि के ही आलोचना होती है । 
आगम में ? आलोचना, २ आलुछ्नन, ३ अविकृतीकरण और ४ मावशुद्धि के मेद से आलोचना के द्यार अंग 
कहे गये ढै। इन अंगों के पएृथक्‌-प्रथक लक्षण इस ग्रकार है - 
जो पस्सदि अप्याण ययगावे संठवित्तु परिणाम । 
आलोयणमिदि जाणढ परम जिणदसस्‍्स उक्ए्सं।। १0४ ॥। 
जो जीव अपने परिणाम को समयाव में स्थापित कर आत्मा को देखता है - अनुमवता है वह आलोबन है ऐसा 
जिनेन्द्र मगवान का उपदेश जानो । 
कृम्मगडीरुडगलव्डेद्यमत्थों सक्रीयप्रिणामों 
साहीणों यमभावों आलुंह्गमिद्दि सुक्दिट्ठ ।/ ११0 4। 
कर्म रुप वृक्ष का मूलच्छेद करने में समर्थ जो समभाव रुप स्वाधीन जिन परिणाम है बह आनुक्कण है । 
कम्यादों अप्पा् मिण्ण भावेह विगलगुणणिलय॑। 
गज्ञञत्यभाक्णाए विवडीकरण त्ति विण्णेयं।/ १११ 
जो मध्यस्थ भावना में स्थित हो कर्म से मिन्‍न तथा निर्मलगुणों के आलय स्वरुप अपनी आत्मा का ध्यान करता 
है वह अविकृतिकरण हे अर्थात्‌ ऐेसा विचार करना कि कर्मोदव जनित विकार गेरे नहीं हैं 
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मदमाणमायलोहविज्जिवसावो दु मावसुक्लित्ति 
परिकड़ियं मव्वा्ण लोवालोयप्पदरिसीहिं ।। ११२ ।। 

मद, मान माया और लोग से रढ़ित जो निज का साव है वही मावशुद्धि है ऐसा सर्वत्र जिनेन्द्र मगवान्‌ ने 
मब्यजीवों के लिये कहा है। 

व्यवह्मरनय से भूतकाल सम्बन्धी दोषों का पश्चात्ताप करना प्रतिक्रमण है। वर्तमानक़ाल सम्बन्धी दोषों का 
निराकरण करना आलोचना है और मदविष्यत्काल सम्बन्धी दोषों का त्याग करना प्रत्याख्यान है। व्यवहारनव 
सम्बन्धी प्रतिक्रमणादि की सफलता तब ही है जब निश्वय सम्बन्धी प्रतिक्रमणादि प्राप्त हो जावें। 

८ मुद्गधनिश्ववष्रावश्वित्ताधिकार व्यवह्ारदृष्टि से प्रावश्चित्त के अनेक रुप सामने आते हैं परन्तु निशवयनय 
से उसका क्या रुप होना वाडिये इसका दिग्दर्शन श्री कुन्दकुन्दाबार्व ने इस अधिकार में किया है। वे कहते है कि 
व्रत समिति, शील और संबम रुप परिणाम तथा इन्द्रियदमन का भाव ही वास्तविक आ्रावश्चित्त है। यह प्रायश्वित्त 
निरन्तर करते रहना चाहिये। आत्मीय गुणों के द्वारा विकारी मार्वों पर विजब प्राप्त करना सब्चा प्रावश्चित्त है । 
इसीलिये कहा 6 - 

कोह खमया मां समददवेणज्जवेण मार्व थ। 
संतोसेण व लोड जयदि खु ए बहुविहकसाए।। ११५ ।। 

क्षमा से क्रोध को, मार्दव से मान को, आर्जव से माया को और संतोष से लोग को - इस प्रकार भ्रमण इन 
बार कषायों को जीतता है । 

कषाय विकारीमाव है, उनके रहते हुए प्रायश्चित्त की कोई प्रतिष्ठा नहीं होती, इसलिये क्षमादिगुणों के द्वारा 
कषावरुप विकारीमावों को जीतने का उपदेश दिया गया है। इसी अधिकार में कहा है कि अधिक कहने से क्या, 
उत्कृष्ट तपश्चरण ही साधुओं का आ्रावश्चित्त है। वह आ्रवश्चित्त उनके अनेक कर्मों के क्षय का हेतु है। अनन्तानन्‍्त 
भर्वों में इस जीव ने जो शुभाशुम कर्मों का समूह संबित किया है वह तपश्चरण रुप ग्रावश्वित्त के द्वारा ही नष्ट हो 
सकता है, इसलिये तपश्चरण अवश्व ढी करना वाडिये। ध्यान भी ्रावश्चित्त का सर्वोपरि उप है क्योंकि वह जीव 
आलम्वरप के आलम्बन से ढी सयसस्‍्त विकारी यार्वों का परिद्वार कर सकता है। ध्यान का फ़ल बतलाते हुए कहा 
है कि जो शुभ-अशुम क्वनों की रचना तथा रागादि मार्दों का निवारण कर आत्मा का ध्यान करता हैं उसके अवश्य 
ही आवश्चित्त गोता है 

ट॑ परमसमाधि-अधिकार आत्मपरिणामों का स्वरुप में युस्थिर डोना परमसमाधि है। इसकी ग्राप्ति भी 
आलघ्यान से ही छोती है। कडा है - 

वयणोब्बरणकिरियं परिवत्ता वीयरायभावेण । 
जो झायदि अप्पा् परमयमाही डवे तस्स ।। १२२।। 

जो मुनि समता भाव से रहित है उसके लिए वनवास आतापनवोग आदि कायक्लेश नाना प्रकार के उपवास, 
अध्ययन और मौन क्या लाम पहुंचा सकते हैं ? अर्थात्‌ कुक भी नहीं। कुन्दकुन्द के वचन वेखिये - 

कि कडदि वणवासों कायकिलेसो विधित्त उदवासों । 
समदारबियस्स समणस्स ।। १२४ ।। 

सामायिक और परमसमाधि को पर्वाववाचक मानते हुए कुन्दकुन्द स्वामी ने १२४-१३३ तक नौ गाधाओं में 
स्पष्ट किया है कि स्थायी साम्राविक किसके ढो सकती है ? परमस्माधि का अधिकारी कौन है 2 उन गाधाओ का 
माव वह है कि जो समस्त सावद्य - पापसहित कर्मों से बिरक्‍त है, तीन गुप्तियों का धारक है तथा इन्द्रियों' का 
दमन करने वाला है, जो समस्त अस-स्थावर जीवों में समतामाव रखता है. जिसकी आत्मा सदा संयम नियम और 
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तप में लीन रहती है, यग और द्रेष जिसके विकार उत्पन्न नहीं कर सकते, जो आर्तराद्र नामक दुध्यनों से सदा 
दूर रहता है, जो पुण्य और पाप भाव का निरन्तर त्याग करता है और जो धर्म्च तथा शुक्लध्यान को सतत्‌ धारण 
करता है उसी के स्थावी सामाविक-परमसमाधि हो सकती है, अन्य के नहीं । 

१0. परममक्ति अधिकार "भजन मक्ति ” इस ब्युत्पत्ति के अनुसार उपासना की मक्ति कहते हैं। 
"पूज्यानां गुणेष्वनुरागों भक्ति ” एज्य पुरुषों के गुणों में अन॒राग छोना मक्ति है यह भक्ति का वाच्यार्थ है। सर्वश्रेष्ठ 
गकित निर्वत्तिगक्ति है अर्थात्‌ गुक्ति की उपासना । नि्द्वतियक्ति वोगसक्ति - शुद्धवस्वरुप के ध्यान से सम्पन्न होती 
है । निर्वति भक्ति किसके होती है ? इसका समाधान कुन्दकुन्द स्वामी के अब्दों में देखिये - 

सम्मत्तगाणवरणे जो भात्ति कृगड़ सावगो समणों । 
तस्स दु णिव्वुदिगली डोढित्ति जिणेड़ि पण्णत्त।। १३४ ।। 

जो श्रावक अथवा श्रमण, सम्वस्दशनि, सम्वस््ञान और सम्वक्धारित्र की भक्ति करता है उसी के निर्ठुत्ति मक्ति 
होती है ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है । 

वोगमक्ति कियके होती है ? इसका समाधान देखिये - 

रागादीपरिडारे अप्पाण जो दु जुंजदे साहू । 
सो जोगमलिजुत्तो इदरस्स व कह ढबे जोगो ।। १3७ ।। 

जो साधु अपने आपको रागादि के परिहार में लगाता है अर्थात्‌ रागादि विकारी मार्वों पर बिजब प्राप्त करता 
है बढ़ी योगमक्ति से दुक्‍्त होता है। अन्य साधु के योग कैसे ही सकता है ? 

११ विश्वयपरमावश्वकाधिकार जो अन्य के वश नहीं है वह अबश हैँ तथा अब का जो कार्य है वह 
आवश्यक है। अवभ - सदा स्वाधीन रहने वाला श्रमण ही मोक्ष का पात्र ढोता है । जो साधु शुम या अशुम माव में 
नीन है बढ़ अवश नहीं है किन्तु अन्यवश है, उसका कार्य आवश्यक कैसे हो सकता है 2 जो परभाव को ख्लौडकर 
निर्मम स्वभाव वाले आत्मा का ध्यान करता है वह आत्मवश - स्ववश - स्वाधीन है उसका कार्य आवश्यक 
कहनाता है। आवश्यक श्राप्त करने के लिवे कुन्दकुन्द स्वामी कितनी महत्वपूर्ण देशना देते है; देखिये - 

आवर्स जड़ इच्कसि अप्यसहाबेयु कुणदि विरथाव॑। 
तेण दु सामण्णगुर्गण य॒पुण्ण होदि जीवस्स ।। १४७॥॥ पु 

है श्रमण " यदि तूं आवश्यक की इच्छा करता हैं तो आत्मस्वभाव में स्थिरता कर, क्योंकि जीव का 
श्रागण्य-भ्रमणपन उसी से संपूर्ण हीता है । 

और मी कहा है कि जो भ्रमण आवश्यक से रहित है बह चारित्र से भ्रष्ट याना जाता है इसलिये पूर्वोक्त विधि 
से आवश्यक करना चाहिये। आवश्यक से सढ़ित श्रमण अन्तरात्मा होता है और आवश्यक से रढ़ित भ्रमण 
बडिरात्मा होता है । हे 

यमता, बन्‍दना, स्तुति प्रतिक्रमण स्वाध्याय और का्रोत्सर्ग थे कक्ष आवश्यक कहलाते है. इनका व्थार्थ रीति 
से पालन करने वाला भ्रमण ही ययार्य श्रमण है । 

शुद्रोपयोगाधिक्कार इस अधिकार के ग्रारम्म में ढी कुन्दकुन्द स्वागी ने निम्नलिजित महत्वपूर्ण गाया 
लिखी है - 

जाणदि पस्सवि सब्द बबहारणग्रेण केवली मगवं। 
केक्‍लणाणी जाणादि पस्यवि गियम्ेण अप्याण ।/ १४८ ।। 
फेवलशानी व्यवहारनव से सबको जानते देखते हैं परन्तु विश्ववनव से आत्मा को ढी जानते देखते है। , 
इस कथन का फलितार्थ यह नही लगाना चाड़िये कि केवली, निश्वयनय से सर्वश नहीं हैं मात्र आत्मज् हैं; 
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क्योंकि आत्मज्ञता में ही सर्वश्ञता गर्मित है। वास्तव में आत्मा किसी मी पदार्ष को तब ढी जानता है जबकि उसका 
विकल्प आत्मा में प्रतिफलित होता है । जिस प्रकार दर्पण में प्रतिबिम्बित घट-पटादि पदार्य दर्पणरप ही होते हैं उसी 
प्रकार आत्मा में प्रतिफलित पदार्थों के विकल्प आत्मरुप ही होते हैं। परमार्थ से आत्मा उन विकल्पों से परिपूर्ण 
आत्मा को ढी जानता है अंते आत्मत कहलाता है। उन विकल्पों के प्रतिफलित हीने में लोकालोक के समस्त 
पदार्थ कारण होते है अत व्यवहार से उन सबका मी ज्ञाता अर्थात्‌ सर्व, द्रष्टा अर्थात्‌ सर्वदर्शी कहलाता है । 

जब जीव का उपयोग - ज्ञानदर्श स्वभाव, शुम-अशुम रागादिक विकारी भावों से रहित हो जाता है तब वह 
शुद्रोपयोग कहा जाता है। परिपूर्ण शुद्रोपयोग यथाख्यात चारित्र का अविनामावी है। यथाख्यातचारित्र के 
अविनामावी शुद्रोपयोग के होने पर वह जीव अन्त्मुहूर्त के अन्दर नियम से केवलशानी बन जाता है। इस अधिकार 
में कुन्दकुन्द स्वानी ने ज्ञान और दशन के स्वस्प का सुन्दर विश्लेषण किया है । 

इसी शुद्रोपवोग के फ़लस्वरुप जीव अष्टकर्मों का क्षय कर अव्याबाध, अनिन्द्रिय अनुपम पुण्व-पाप के 
विकल्प से रहित, पुनरागमन से रहित नित्य अबल और परके आलम्बन से रहित निर्वाण को प्राप्त होता है । 
कर्मरहित आत्मा लोकाग्र तक ही जाता है क्योंकि घर्मास्तिकाय का अमाव होने से उसके आगे गमन नहीं हो 
सकता। 


प्रसिद्व है कि कुन्दकुन्द स्वामी ने चौरासी पाहुडें की रचना की थी पर वे सब उपलब्ध नहीं हैं। सस्कृत 
टीकाकार श्री श्रुवसागर यूरि को सर्वप्रथम इसके ? दसणपाहुड, २ चरित्तपाहुड, ३ सुत्तपाहुड, ४ बोघपाहुड, ४ 
मावपाहुड और 4 ग्रोक्‍्सपाहुड ये छह पाहुड उपलब्ध हुए होंगे इसलिये उन्होंने इन पर सस्कृत टीका नि्रकर 
पटप्राभृतम्‌/ के नाग से उनका सकलन कर दिया और मगाणिकचन्द्र ग्न्थमाला बम्बई से उसका प्रकाशन हुआ । 
पीछे बलकर भीलपाहुड और लिंगपाहुड ये दो पाहुड और मिन गये इसलिये पूर्वोक्त कह पाहुडो में जोडकर सबका 
अष्टपाहुड नाम से एक संकलन प्रकाशित किया गया। इन पर प॑ जबचन्द्र जी छावडा ने हिन्दी वचनिका लिखी तथा 
बन्‍्बई, दिल्‍ली और मारोठ आदि स्थानों से उसका प्रकाशन हुआ। इन सबका यस्कृत और हिन्दी टीका सहित 
एक विशाल संकलन हगारे द्वारा सपादित होकर गहावीरजी से प्रकाशित ढो चुका है। ये आठो पाहुड स्वतन्त्र 
स्वतन्त्र ग्रन्थ हैं परन्तु एक संकलन में प्रकाशित होने के कारण वे “अष्टपाहुड” इस एक ग्रन्थ के रप में प्रसिद्ध हो 
गये हैं। यहां संक्षेप से इन ग्राभृत ग्रन्थों का प्रतिपाद्य विषय निरुपित किया है । 

! दंसणपाहुड इसमें ३६ गायाएं हैं। आत्मा के समस्त गुणों में सम्बग्दशन की महिमा सबसे महान्‌ है । 
सम्बन्दर्श ही धर्म करा मूल कारण है। ऐसी कुन्दकुन्द स्वामी की देशना है। दसणपाहुड के प्रारम्म में ढी वे लिखते 
है - 

दंसणमूलों धम्मो उवड़ट्ठों जिणवरेडिं सिस्याण। 
त॑ सोऊण सकण्णे देसणहीणों ण व॑दिव्वो ।। २।। 

जिनेन्द्र भगवान्‌ ने शिष्वों के लिये सम्बग्दशन मलक धर्म का उपदेश दिया है सो उसे अपने कानों से सुनकर 
सम्बग्दर्भ ये रहित मनुष्व की वनन्‍दना नहीं करना चाहिये । 

जो मनुष्य सम्बग्दशन से अ्रष्ट हैं वास्तव में वे ही ग्रष्ट है क्योंकि सम्बन्दर्शन से भ्रष्ट मनुष्य को निर्वाण की 
प्राप्ति नही हो सकती, किन्तु जो चाखि्र से म्रष्ट है वे सम्बग्दशन का अस्तित्व रहने से पुन चारित्र को आरप्त कर 
निर्वाण प्राप्त कर सकते हैं। जो मनुष्य सम्बन्द्न सपी रत्न से भ्रष्ट हैं वे अनेक शास्त्रों को जानते हुए भी 
आराधना से रहित होने के कारण उसी संसार में परिश्रमण करते रहते हैं। सम्बग्दशन से राबित जीव करोड़ों वर्ष 
तक उग्र तपभ्चरण करने के बाद मी बोधि को प्राप्त नहीं कर सकता, जबकि मरत चक्रवर्ती जैसे मव्यजीव दीक्षा 
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लेते ही अन्तडूहूर्त के अन्दर केवलशान प्राप्त कर लेते हैं। जिस प्रकार मूल के नष्ट ढो जाने पर वृक्ष के परिवार 
की वृद्धि नहीं होती उसी प्रकार सम्वक्त्व के नष्ट हो जाने पर गनृष्य की श्रीवृद्धि नहीं होती, वह निर्वाण को ग्राप्त 
नहीं कर सकता । 

स्क्‍्य॑ सम्यकत्व से रहित होकर मी जो दूसरे सम्बक्त्व सहित जीवों से अपनी पादवन्दना कराते हैं वे मरकर 
लूले और मूंग होते है! अर्थात्‌ स्थावर ढ्वोते हें तथा उन्हें बोधि की श्राप्ति दुर्लभ रहती है। इसी अकार जो जानकर 
मी लज्जा, भव वा गौरव के कारण +िध्यादृष्टि जीव की पादवन्दना करते है वे पाप की ढी अनुमोदना करते है; 
उन्हें भी बोधि की प्राप्ति नहीं होती । 

कुन्दकुन्द स्वागी ने बताया है कि सम्यक्त्व से शान होता है, शान से समस्त पदार्थों की उपलब्धि होती है 
और समस्त पदार्थों की उपलब्धि को प्राप्त मनुष्य श्रेव तथा अश्ेव को जानता है। इसी दसणपाहुड में सम्बन्दृष्टि 
जीव का लक्षण बतलाते हुए कहा है कि जो छह॒द्रव्य, नौ पदार्थ पंचार्तिकाय तथा सात तत्वों का अ्रद्वान करता है 
उसे ही सम्बग्दृष्टि जानना बाहिवे। जीवादि पदार्थों का श्रद्धान करना व्यवहारनव से सम्बग्दर्शी है और आत्मा का 
श्रद्धान करना निश्चय सम्बन्दर्श है । वह सम्यर्दर्श समस्त गृुणरुपी रत्नों में सारयूत है तथा मौक्षमहल की पहली 
सीढी है । 

जो असंयमी है वह वन्दनीय नहीं हैं मले ही वढ़ वस्त्र से रढित हो। वस्त्र को त्याग देना ही संयम की 
परियाषा नहीं है किन्तु उसके साथ सम्बन्दर्शादि गुणों का ग्रकट होना ही संयम की परियाषा है। सम्बग्द्शनादि 
गुणों के बिना वसरत्ररढित और वस्त्रसद्गित - दोनों ढी एक समान हैँ. उनमें एक मी संब्मी नहीं है / 

२ चारित्रपाहुड चारित्रपाहुड में ४४ गाथाएं हैं। इनमें चारित्र का निरुषण किया गया है। च्ारित्रपाहुड का 
प्रारम्म करते हुए कुन्दकुन्द महाराज कहते है कि मोक्षाराधना का साक्षात्‌ कारण सम्यक्चारित्र ढी है। सम्वग्शान 
सम्बन्दर्श और सम्बक्धारित्रि आत्मा के अविनाशी -अनन्तमाष हैं। इन्ही में शुद्धता लाने के लिए जिनेन्द्र भगवान ने 
दो प्रकार के चारित्र का कथन किया है। चारित्र के दो भेद हैं - एक सम्बक्त्वाचरण और दूसरा सबमाचरण। 
नि शक्ित नि काक्षित निर्विधिकित्यित अमृददृष्टि, उपगृह़न, स्थितीकरण वात्सल्य और ग्रमावना थे सम्वरदेशन के 
आठ अंग हैं। इन आठ अंगों में विशुद्धता को प्राप्त हुआ सम्वक्त्व जिनसम्यक्त्व कहलाता है। सानयहित जिन 
सम्बक्त्व का आवरण सम्यक्त्वावरण नाम का चारित्र है। इसे दर्शाचार भी कहते हैं। सवमाचरण के सागार और 
अगर के मेद से दो भेद है। ग़हस्थों का आवरण यागाराबरण और मुनिर्यों का आवरण अनगाराबचरण कहलाता 
है। सायाराचरण के दरनि व्रत सामाविक ओ्रोषध, सबित्तत्याग, रात्रिमक्तत्याग, अहमचर्य आरम्मत्याग 
परिग्रहत्याग, अनुमतित्याग और उद्दिष्टत्याग थे ग्यारह मेद है, इन्हीं को ग्यारह प्रतिमा कहते हैं। समन्तमद्राचार्य 
ने सत्नकरण्डआवकाचार में जो ग्यारह प्रतिमाओं का वर्णन किया है उसका मलाघार वही मालूम होता है। सायार 
संबमाचरण पाच अपृबत्‌ तीन गुणबत और बार शीलबत के गेद से बारह सेदों में वियाजित है। उपर्युक्त स्यारह 
प्रतिगाओं में इसी बारढ प्रकार के सागाराचयरण का पालन ढोता है । 

स्यूलहिंसा, स्थूलम॒षा, स्थूलबार्व तथा परदारसेवन से निव्वत्त ढोना और परिग्रह तथा आरम्म का परिमाण 
करना था सीगा निश्चित करना ये क्रम से अहिंयादि पांच अपुवत हैं। दर्शों दिशाओं में बाताबात का परिमाण 
करना, अनर्थदण्ड का त्याग करना और मोगोपवोय की वस्तुओं का परिगाण करना, वे तीन गुणबत हैं। सामादिक, 
ग्रीषध अतिथिपजा और सल्लेखना ये चार शिक्षात्रत है। तत्वार्थसृत्रकार ने दिखत, देशव्रत और अनर्थदण्डव्त इन 
तीन को गुणबत तथा सामाविक, प्रोषधोपवास उपयोगपरिगोगपरिगाण और अतिविसंक्मिग इन बार को शिक्षात्रत 
कहा है। समनन्‍्तमद्रस्वागी ने दिखत अनर्थदण्डव्रत और मोगोपसोग परिमाण इन्हें तीन गुणवत तथा सामाविक, 
देशावकाशिक, प्रोषधोपवास और वैयाद्रत्त्य इन्हें चार श्िक्षावत कहा है। इन दोनों आवार्यों ने सल्‍लेखना का वर्णन 
अलग से किया है । 
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पंच इन्द्रियों को वश करना, पंच महाव्रत धारण करना, पंच समितियों का पालन करना और तीन गुप्तियों को 
घारण करना बह अनगारावरण अत गुनि्यों का चारित्र है। मनोश और अमनोज्ञ विषयों में रागद्रेष न कर 
मध्यस्थभाव धारण करना स्पर्शनादि पाच इन्द्रियों को वश करना है। हिंसादि पांच पापों का सर्वथा त्याग करना 
अिसादि पांच महावरत हैं। वे महान प्रयोजन को साधते है. महापुरुष इन्हें धारण करते है; अथवा स्वय ये महान हैं 
इसलिये इन्हें महाब्रत कहते हैं। इन अहिंसादि व्रतों की रक्षा के लिये पच्चीस मावनाएं होती है। ये वी पच्चीस 
माकनाएं है जिनके आधार पर तत्वार्थयूत्रकार ने सप्तमाध्याव में अहिसादि व्रतों की पाच-पाच भावनाओं का वर्णन 
किया है। ईवा साषा एप्णा, आदान और निश्षेप ये पाच समितिवा हैं। ग्रन्थान्तरों गे आदाननिक्षेप को एक समिति 
मानकर अतिष्ठापन अथवा ब्युत्सर्ग नाम की अलग समिति स्वीकृत की गईं है । 

इस तरह संबमाचरण का वर्ण करने के बाद कुन्दकुन्द स्वागी ने कहा है कि जो जीव परम अ्रद्धा से दर्शन, 
ज्ञान और चारित्र को जानता है वह शीघ्र ही निर्वाण को प्राप्त होता है । 

३ सुत्तपाहुईँ सुत्तपाहुड - सूत्रप्रायृत मे २७ यावाए हैं। प्रारम्म में सूत्र की परिमाषा विखनाते हुए कहा गया 
है कि अरहन्त मगवान्‌ ने जिसका अर्थ रुप से निरुपषण किया है, गणधर देवों ने जिसका गुम्फन किया है तथा आम्त्र 
का अर्थ म्रोजना ही जिसका प्रयोजन है उसे सत्र कहते है। ऐसे सूत्र के द्वारा साधु पुरुष परमार्थ को साधते है । सूत्र 
की महिमा बतलाते हुए का है कि सूत्र को जानने वाला पुरुष थीघ्र ही मव - सयार का नाथ करता हैं। जिय 
प्रक/र यूत्र अर्थात्‌ सृत से रहित युई नाश को प्राप्त होती है उसी प्रकार सूत्र आगम शान से रहित मनुष्य नाथ को 
आप्त होता है। जो जिनेन्द्र ग्रतिपादित सूत्र के अर्थ को, जीवाजीवादि नाना प्रकार के पदार्थों को और ढेव तथा 
उपादेव को जानता है वही सम्बन्दृष्टि है निश्चय नय से आत्मा का शुद्ध स्वभाव उपादेय - ग्रहण करने के बोग्य है 
और अशुद्ध - रागादिक विभाव साव ढेव - छोडने के बोग्व है। व्यवह्मार नव से मोक्ष और उसके साधक संवर 
और निर्जरा तत्व उपादेब है! तथा अजीव आय्व और बन्ध तत्व ढेव हैं। जिनेन्द्र भगवान्‌ ने जिस सूत्र का कथन 
किया है वह व्यवहार तथा निश्चय रुप है। उसे जानकर ही बोगी वास्तविक सुत्र को प्राप्त हीता है तथा पापपुज 
को नष्ट करता है। सम्बक्त्व के बिना हरिहर तुल्य भी मनुष्य स्वर्ग जाता है और बढ़ां से आकर करोडों मव 
घारण करता है परन्तु गोक्ष को प्राप्त नहीं होता । 

इसी सुत्तपाहुड में कहा है कि जो गुनि. सिंह के समान निमवि रहकर उत्कृष्ट बारित्र धारण करते है. अनेक 
प्रकार के व्रत] उपवाय आदि करते हैं तथा आवार्ब आदि के गुरुतर मार को धारण करते है परन्तु स्वच्छन्द प्रवृत्ति 
करते हैं अर्थात्‌ आगम की आज्ञा का उल्नधन कर मनवाही ग्रव॒त्ति करते हैं बे पाप का आप्न होते है तथा 
मिथ्यादृष्टि कडलाते है। कुन्दकुन्द स्वामी ने इस सूत्रपाहुड में घोषणा की है कि जिनेन्द्र मगवान ने निरयन्य मुद्रा को 
ही मोक्षमार्ग कहा है, अन्य सब ग्रकार के सवस्त्र-सपरियग्रह वेश मोक्ष के अनार्ग हैं। निरग्रन्थ याघुओ के बाल के 
अग्रमाग की अनीके बराबर भी परिग्रह नही है, इसलिये वे एक ही स्थान पर पाणिपात्र में आवक के द्वारा दिये हुए 
अन्न को ग्रहण करते है। मुनि, नसनमुद्रा को घारण कर तिलदुष के बराबर भी परिग्रह को ग्रहण नही करते। यदि 
कदाचित्‌ ग्रहण करते हैं तो उसके फलस्वरुप निगोद को प्राप्त होते है। जिनशासन में तीन निग ही कड़े गये है - 
एक निरबन्ध साधु का, दूयरा उत्कृष्ट शावकों का और तीसरा आर्विकाओ का। इनके सिवाय अन्यलिंग मोक्षमार्ग 
में ब्राहव नहीं है'। वरत्रधारी मनुष्य मले ही तीर्बकर हो, सिद्ध अवस्था को प्राप्त नहीं हो सकता । तीर्यक्र भी तब 


डी गोक्ष को प्राप्त होते है जब वरत्ररढित होकर निरग्रन्य मुद्रा धारण करते है। स्त्री के निरग्रन्य दीक्षा संमव नहीं है 
डेयलिये वह उस ग्ग्व से ग्रेक्ष आप्त नही कर सकती । 
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देव अन्त तथा प्रब्रज्या का स्वस्प समझाया है। प्रवज्या का वर्णन करते हुए मुनिच्र्वा का बहुत ही मार्मिक वर्णन 
किया है। उन्होंने कहा है कि जो ग्रह तथा परिग्रह के मोद्र से रढ़ित है, बाईस परीषहों को जीतने वाली है 
कषांयरढित है तथा पापारम्म से विवृक्‍त है ऐसी ही प्रवज्या - दीक्षा हो सकती है। जो भत्र और मित्र में सममाव 
रखती है प्रशमा-निन्दय लाम-अलाम में सममाव ये सब्ित है तथा तण और सुर्ण के बीच जिसमें समानमाव 
होता है वही प्रतवज्या कहलाती है। जो उत्तम अनुत्तम घर्यों तथा दरिद्र और संपन्‍न व्यक्तियों में निरपेक्ष है, जिसमें 
निर्धा और सघन - सभी के घर आहार लिया जाता है वह प्रवज्या है । जिसमें तिलतुष्मात्र भी परिग्रह नही रहता, 
सर्वदर्शी भगवान्‌ ने उसी का प्रवज्या कहा है। इस बोधपाडुड के अन्त में कुन्दकुन्द स्वामी ने अपने आपको मद्रबाहु 
का शिष्य बतलाते हुए उनका जबकार किया है। इस सन्दर्म की पिहले प्रसग में समन्‍्ववात्मक चर्चा विस्तार से की 
गईं है । 

१ भावपाहुड इसमे १६३ गावाए हैं। कुन्दकुन्द महाशज ने गंगनावरण के बाद कहा है कि भाव ही प्रथम 
लिंग है; द्रव्यलिग परमार्थ नहीं है अथति मावनिग के बिना द्रव्यलिंग परमार्थ की सिद्धि करने वाला नहीं है। गुण 
और दोषों का कारण भाव ही है। माव विशुद्धि के लिये बाहय परिग्रढ का त्याग किया जाता है। जो आग्यन्तर 
परिग्रह ये सन्त है उसका बाहव त्याग निष्फन है । मावरहित याघ वधपि कोटिकोटि जन्म तक हाथों को नीचे 
सटका कर तथा वस्त्र का परित्याग कर तपश्चरण करता है तो भी सिद्धि को प्राप्त नहीं छोना। माव के बिना इस 
जीब ने नरकादि गतियों में दृ ख भोग है। माव के बिना इस जीव ने अनन्त जन्म धारण कर माताओं का इतना दूध 
पिया है कि उसका परिमाण समस्त अमुद्रों के सलिल से मी अधिक है। भावों के बिना इस जीव ने मरण कर 
अपनी माताओं को इतना र्लाबा है कि उनके नेत्रों का जल समस्त समुद्रों के जन से कही अधिक हो जाता है । 
भावों के बिना इस जीव ने अन्तर्मुद्डर्त में कबायठ हजार तीन सो छत्तीस बार जन्मगरण प्राप्त किया है / बाहुबनी 
तथा मधुपिय के दृष्टान्त देकर गुनि को मावशुद्धि के लिये प्रेरित किया गया है। मन्यसेन गुनि अग और पूर्व के पाठी 
होकर मी मावश्रमण अवस्था को प्राप्त नीं ही यके और शिवमभूति गूनि मात्र तुष्माष का बार बार उच्चारण करते 
हुए केवलज्ञानी बन गये। निष्कर्ष के उप में कुन्दकुन्द स्वामी ने बतलाया है कि मा से नग्न हुआ जाता है। बाह्य 
लिगय रुप मात्र कन वेष से क्‍या साध्य है ? मावसदित द्रव्वानिंग के द्वारा ही कर्म प्रकृतियों के समूह का नाश होता 
है । 

मावलिंगी साधु कौन होता है ? इसके उत्तर में कहा है - जो शरीर आदि परिय्रह् से रहित हैं, मानकषाय से 
पूर्णवा निर्मक्त है, तथा जिसकी आत्मा आत्मस्वस्प में लीन है वही साधु मावनिगी होता है। मावलिंगी साधु 
बियार करता है कि "शान-दर्श लक्षण वाला एक नित्य आत्मा ही मेरा है कर्मों के संयोग ये होने वाले माव 
मुझे बाह्यमाव है; वे मेरे नहीं ढै।" जिनघर्म की उत्कृष्टता का वर्ण करने हुए कड़ा है कि जिय प्रकार रत्नों में 
हीरा और वृक्षों के समूह में चन्दन उत्कृष्ट है उसी प्रकार धर्मों में सयार को नष्ट करने वाला जिनधर्म उत्कृष्ट है / 
पुण्व और धर्म की प्थक्ता सिद्ध करते हुए श्री कुन्दकुन्दावार्य कहते हैं कि पूजा आदि शुमकार्यों में वरतसहिन प्रवृत्ति 
करना पुण्य है, ऐसा जिनमत में जिनेन्द्रदेव ने कढा है और मोह तथा क्षीम से रहित आत्मा का जा परिणाम है वह 
धर्म है । धर्म का वही लक्षण इन्होंने 'चारित्त बलु धम्मो” इस गाथा द्वारा प्रवयनयार में कहा है । लीक में जो पुण्य 
को घर्म कहा जाता है बड़ कारण में कार्य का उपचार कर कद जाता है। 

4, मोम्यफहुड इसमें १04 गायाएं ढहै। मंगलावचरण और प्रतिशञा वाक्य के अनन्तर उस अर्थ - आत्मद्रव्य की 

4 पूवादिसु वक्महिय पुण्ण हि जिणेडि सागण भणिय | 
मणफ्खोहविलोणा परिणामों अप्यणों धम्मा।। ८१ ।। 
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मढिमा गाई गई है जिसे जानकर योगी अव्याबाध अनन्त सुख को प्राप्त ढोता है। वह आत्मद्रव्य, बहिरात्मा, 
अन्तरात्मा और परमात्मा के मेद से तीन प्रकार का कहा गया है। उनमें बढिरात्मा को छोड़ने और अन्तरात्मा के 
उपाय से परमात्मा के ध्यान करने की बात कही गई है। इन्द्रियां बहिरात्मा हैं अर्थात्‌ इन्द्रियों के समूह स्वरुप 
शरीर में करना बहिरात्मा है। आत्मयकल्प अन्तरात्मा है और कर्मकलक से विगुक्त देव परमात्मा है । 
बढिरात्मा जिनस्वस्प से च्युत होकर स्वकीय शरीर को ही आत्मा समझता है। वही अज्ञान उसके मोह 
को बढाता है। इसके विपरीत जो योगी शरीर से निरपेक्ष निद्नद्नि निर्मल और निरडंकार रहता है वही निर्वाण को 
प्राप्त ढोता है। परद्रव्य में रत रहने वाला जीव नाना प्रकार के कर्मों से बंधता है और पर द्रव्य से विरत रहने 
वाला नाना कर्मों से छूटता है, यह बन्ध और मोक्ष विषयक संक्षपमव जिनोपदेश है। तप से स्वर्ग सभी प्राप्त करते 
है! पर जो ध्यान से स्वर्ग प्राप्त करता है उसका स्वर्ग प्राप्त करना कहलाता है। ऐसा जीव परमव में शाश्वत सुख 
- गीक्ष को प्राप्त छोता है । 

ब्रत और तंप के द्वारा स्वर्ग प्राप्त कर लेना अच्छा है किन्तु नरक के दु ख मोगना अच्छा नहीं है, क्योंकि काया 
और धृप में बैठकर इष्ट स्थान की प्रतीक्षा करने वालों में महान अन्तर है । जो व्यवहार में सोता है वह आत्मकार्य 
में जागता है और जो आत्मकार्य मे जागता है वह व्यवहार में सोता है । जिस प्रकार स्फटिक मणि स्वभाव से शुद्ध 
है परन्तु पर द्रव्य के संबोग से विभिन्‍न वर्ण का हो जाता है उसी प्रकार जीव स्वमाव से शुद्ध है परन्तु परद्वव्य के 
सयोग से रागादि वुक्त हो जाता है। अज्ञानी जीव उद्र तप के द्वारा अनेक म्षों में जिन कर्मों को खिपाता है, तीन 
गुप्तियों का धारी ज्ञानी जीव उन्हें अन्तर्गुहरर्त में खिपा देता है । जिसका शान, चारित्र से रहित है और जिसका तप, 
सम्बग्दर्श से रढित है उसको लिंग ग्रहण - मुनिवेष धारण करने से क्या होने वाला है ? आत्मज्ञान के बिना बहुत 
शास्त्रों का पढना बालश्रुत है और आत्मस्वमाव के विपरीत चारित्र पालन करना बालवचारित्र है । 

इत्यादि विविध उपदेशों के साथ मोक्ष का स्वरुप तथा उसकी प्राप्ति के साधन बतलावे ये है'/ इन कह पाहुडो 
पर श्री श्रुतसागरसूरि कृत सस्कृत टीका है । 

७ लिंगपाहुड इसमे बाईस गायाए है। मंगलावरण और ग्रतिश्ञा वाक्य की अथम गाथा से इसका पूरा नाम 
अमणलिंगपाहुड है, ऐसा प्रकट ढोता है । श्रमण का अर्थ गनि है; इसमें गुनियों के लिग अर्थात्‌ वेष की चर्चा की गर्ड 
है। बताबा गया है कि सलतब्रव धर्म से ही लिगय होता है । अर्थात्‌ लिंग की सार्थकता रत्नत्रव रुप धर्म से है। मात्र 
लिय घारण करने ये धर्म की प्राप्ति नहीं ढोती / जो पापी जीव जिनेन्द्र देव के लिग को धारण कर लिगी के यथार्थ 
भाव की हंसी कराता है वह बार्थ वेष को नष्ट करता हैं। जो निरय्न्थ लिंग धारण कर नावता है, गाता है और 
बजाता है बढ़ पापी पशु है, भ्रमण नहीं है। जो लिय धारण कर दर्श, शान और चारित्र को उपधान तथा ध्यान का 
आश्रय नहीं बनाता है किन्तु इससे विपरीत आर्तध्यान करता है वह अनन्त संयारी बनता है। जो मुनि होकर 
कार्दपी आदि कुत्सित मावनाओं को करता है और मोजन में रस विषबक गृद्यता करता है वह मायावी पशु है, मुनि 
नहीं है। जो भुनिलिंग धारण कर अदत्त कस्तु का ग्रहण करता है अर्थात्‌ दातार की इच्छा के बिना अढकर किसी 
क्खु को लेता है तथा परोक्ष दृषण लगाकर दूसरे की निन्‍दा करता है वह चोर के समान है । जो स्त्रीसमुह के अति 
राग करता है तथा दूसरों को दोष लगाता है वह पशु है, ग्ुनि नहीं है। जो पृश्चली स्त्रियों के घर भोजन करता है 
तथा उनकी अ्रशसा करता है वह बाल स्वमाव को आप्त होता है और माव से विनष्ट है अर्थात्‌ द्रव्यतिगी है। अन्त 
+ वरवयतवेहि सागा मा दुख होठ णिरय इयरेहिं। 
क्ायातवट्िठयाण पडिपालताण गुरुभेय ।। २३ ।। मोक्षपाहुष् 

वर व्रते॑पद दैव नाव्रतैर्वत नारकम्‌ | 
क्ायातपस्थयोर्मद प्रतिपालयतोर्महान।। ३ ।। इष्टोपदेश 
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में कहा गया है कि जो मुनि सर्वज्ञ देव के द्वारा उपदिष्ट धर्म का पालन करता है बढ़ी उत्तम स्थान को प्राप्त होता 
ढै। 

८. सीलपाहुड इसमें ४० गाक्षाएं है। प्रथम ढी मगवान महावीर को नमस्कार कर शीलगुणों के वर्ण करने 
की प्रतिज्ञा की गर्ड है। बताया गया है कि शील और ज्ञान में विरोध नहीं है किन्तु यहमाव है। शील के बिना 
विषय, ज्ञान को नष्ट कर दैते है। ज्ञान बी कठिनाई से जाना जाता है तथा जानकर उसकी मावना और मी 
अधिक कठिनाई से होती है। जब तक यह जीव विषयों में लीन रहता है तब तक ज्ञान को नहीं जानता और जान 
को जाने बिना विषयों से विरक्‍त जीव, पुरातन कर्मों को नष्ट नही कर सकता । चारित्ररहित ज्ञान, दर्शनरढित लिंग 
ग्रहण और संवमराडेत तप ये सभी निर्क हैं। जिस प्रकार सुहागा और नमक के लेप से फूंका हुआ स्वर्ण शुद्द हो 
जाता है उसी प्रकार शानरुपी जल के द्वारा ज़ीव शुद्ध हो जाता है। बदि कोई शान से गर्दित होकर विषयों में राग 
करता है तो यह ज्ञान का अपराध नही हैं किन्तु उस मन्दबुद्धि पुर्ष का अपराध है। जो श्ील की रक्षा करते है; 
दर्शन से शुद्ध हैं. दढबारित्र को धारण करते है और विषयों से विरक्‍त रहते हैं उन्हें निवम से निर्वाण की आप्ति 
होती है । शीलरहित मनुष्य का जन्म निरयक है। 
बारसणुवेक्क्या 

इसका संस्कृत नाम द्वादशानुप्रेक्षा है। <? गाधाओं के इस व्रन्य में वैराग्योत्पादक द्वादश अनुप्रेक्षाओं का बहुत 
ही युन्दर वन हुआ है। “अनु + ग्र + ईक्षण - अनुप्रेक्ष” इस व्युत्पत्ति के अनुसार पदार्थ के स्वरुप को प्रकर्षता 
के साथ बार-बार देखना, विचार करना अनुप्रेक्षा कहलाती है। ये अनुप्रेक्षाएं लोक में बारह मावनाओं के नाम से 
प्रचनित हैं । कुन्दकुन्द स्वामी ने बारह अनुप्रेक्षाओं का क्रम इस प्रकार रक्‍्खा है - 

अदघुक्मसरणमेयत्तमण्णयंसारलोग्गसुवित्त॑ । 
आसब्संबरणिज्जरघम्म बो्िं व विंतेज्जो (। २ ।। 

१ अधुव २ अशरण ३ एकत्व. ४ अन्यत्व, ९ संयार, ६ लोक, ७ अशुचित्व॒ ८ आसव, < सवर, १० निर्जरा, 
१९ धर्म और १२ बोधि. इन मावनाओं का निरन्तर बिन्तन करना चाहिए। 

तत्वार्थयूत्रकार श्री उमास्वागी गहाराज ने इन अनुप्रेक्षाओं के क्रम में कुछ परिवर्तन किया है। जैसे - 

अनित्याश्रणसंयारैकत्वान्यत्वाशुव्यायव्सवरनिर्जयालोकबोधिदुर्लभधर्मस्वाख्यातत्वानुबिन्‍्तनमनुप्रेक्षा 

? अनित्यु २ अशरण ३ संसार, & एकत्व. ४ अन्यत्वु ६ अशुधि ७ आयव < संवर, ४ निर्जर, १० लोक, 
१९ बोधिदुर्लस और १२ धर्म - इनके स्वरुप का बिन्तन करना बारह अनुप्रेक्षाएं हैं। 

आज आग जनता में तत्वार्यसृत्रकार के द्वारा निर्धारित क्रम ही अ्रबलित है। सम्मव है छन्द की परतन्त्रता के 
कारण कुन्दकुन्दस्वामी को अनुप्रेक्षाओं के क्रम में परिवर्तन करने के निए विवश होना पड़ा हो। पर उम्ास्वामी के 
यामने गद्यरयप रचना होने से ऋन्द की कोर्ड विवशता नहीं थी । 

इस ब्रन्थ में अनित्य आदि अनुप्रेक्षाओं के चिन्तन द्वारा भ्रमण के वैराग्बमाव को सुद्ृढ किया ढै। इसकी कुछ 
गायाएं स्वयं कुन्दकुन्द स्वामी के अन्य ग्रन्यों में पाई जाती हैं और कितनी ही गायाए उत्तरवर्ती गन्यकारों के द्वारा 
वा तो "उक्त ब" कहकर उद्धृत की गई है या आपने ग्रन्थ का अंग ही बना ली गई है। जैसे - 

वंयणमट्टा मट्टा दंसणमट्टस्स गत्वि गिव्वार्ण । 

चिज्याति बरिवगद्दा दंसणमट्॒टा थ सिज्ञांति (/ १८ ।॥। 
यह ग्राथा द॑सणपाहुड की तीसरी गाया है । 

सब्बे वि प्रोर्गला खलु श्गे मुत्तुज्डिया हु जीवेण। 

अंयर्य अगतखुत्तो पुर्यलपरियट्टसँसारे।। २३ ।। 


५ ऐछ 
है 
है 
प्‌ 
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सब्वम्डि लोवखेत्ते कमसो ते णत्यि जें ण उप्पण्ण। 
उग्याड़णेण बहुसों परिममिदों खेलससारे ।। २६ ।7 
अव्सप्पिणिउक्सप्पिणिसमयावलियायु णिरवसेसायु | 
जादों मृदो 4 बहुसों परिममिदों कानसयारे।। २७ ।। 
णिरवाउजहण्णादियु जाव दु उवरिल्लवा दु गरैवेज्जा । 
मिच्डत्तससिदेश दु बहुसों वि भवट्िठगी भमिदों ।। २८ ।। 
सब्वे पयडिटिठादिओं अणुभागप्पदेयबंधठाणाणि । 
जीवों मिच्कत्तवसा भमिदों पृण भावससारे ।। २४ ।॥ 
बे गाथाएं पृज्यपाद स्वामी ने सर्वार्थमिद्धि द्वितीवाध्याय के "ससारिणों मुक्ताश्च" इस सूत्र मे उद्धृत की हैं! और 
उन्ही का अनुसरण जीवकाण्ड की सस्कृत टीका की भव्यमार्गणा में किया गया है । 
गिव्बिवरघादु सतत थ तरुदसवियनिंदिण्यु अच्चेव । 
युराणिरयतिरियच्र॒उरों बोददसमणुए सदसढस्सा ।। ३४ ।। 
बढ़ गाथा भी सर्वार्थयिद्धि में पूज्यपाद स्वामी ने "यवित्तभीतयंद्रता सेतरा मिश्राश्वैकअम्तधोनय ” इस सूत्र 
की व्याख्या में उद्धत की है। वही गाया जीवकाण्ड की ८८ वी याथा बन गई है । 
इगतीय सत्न बत्तारि दोण्णि एक्केक्ककक्कबदुकप्पे । 
वित्तिवएक्केक्केंदियणामा उडुआदि तेसट्ठी ।॥ ४१ ॥। 
बढ़ गाथा त्रिलोकसार की ४६३ वी गाथा बन गर्ड है तथा बहद्द्रव्यसंग्रह की लोक मावना में “उक्त च” कहकर 
उद्धृत की गई है। 
तत्वार्थयूत्रकार ने वत - अणुव्रत और नहाव्रतों का शुमायव में वर्णन किया है परन्तु कुन्दकुन्द स्वामी ने 
पंचमहव्वय्मणसा अविरमणणिरोहण दबे णिवमा । 
कोहादि आयवाण दाराणि कसायरडियपल्लगेहिं ।। ६२ ॥। 
इस गाथा द्वारा कड़ा है कि अडियादि पाच गह्मव्रतों के परिणाम से डिंयादि पांच प्रकार के अविस्मण का 
निरोध नियम से हो जाता है अर्थात्‌ इसे सवर का कारण बतलाबा है। इसी प्रकार जीवकाण्ड और ब्रहदृद्वव्ययंग्रह 
में मी व्रत को संवर में परिगणित किया गया है। व्रत मे प्रवृत्ति और निवत्ति दोनो रहती हैं। तत्वार्बसूत्रकार ने 
प्रवृत्ति अंश को प्रघानता देकर उसका आखब मे वर्णन किया है और कुन्दकुन्द तथा नेमिवन्द्रावार्य ने निव्वत्ति अंश 
को प्रधानता देकर संवर में सम्मिलित किया है । 
शुमोपवोग की अकबृत्ति सर्वक्षा नि सार नही है, उससे अशुभौषयोग का नियकरण होता है और भुद्धोपयोग के 
द्वार शुमोपवोग का निरोध होता है - यह माब कुन्दकुन्द स्वामी ने निम्न गाया में प्रकट किया है - 
युहजोगस्स पकित्ती सवरण कुणदि अयुहजोगस्स । 
सुहजोगस्स णिरोहो सुद्धवजोगेण समवदि ।। 63 ।। 
निर्जरानुप्रेक्षा की निम्नलिखित गाया स्वामी कार्तिकेयानुप्रेक्ष की १08 वी याथा बन गई है - 
सा पृण दुबिढा णेया सकालपक्का तवेण कवगाणा। 
बदुगदियाणं पढगा क्वजुत्ताण 8व विविया ।/ 40 // 
धर्ममावना की निम्नांकित गाया भी उत्तरवर्ती आवार्यों के द्वारा अपने ग्रन्थों का अंग बनाई गई है - 
दंसणववसामाइयप्रेसहसब्बित्तरायमत्ते य। 
बग्हारमपरिर्गह अगुगणगुद्दिट्ठदेसकिरिदेदे ।। ६४ ।/ 


प्रस्तावना/57 
बढ़ गाया वयुनन्दिश्रावकाचार मैं चतुर्थ नम्बर की गाया बन गईं है । 
उत्तमक्षमादि दशधर्मों के वर्णन में कुन्दकुन्द स्वामी ने सत्वधर्म का वर्णन पढ़ले किया है और आँबधर्म का 
उसके बाद । परवर्ती ग्रन्यकारों में किसी ने शौच का वर्णन पढिले किया है और किसी ने सत्य का। जैसे - 
परसंताववकारणबवण मोत्तूण सपरडिदवयण । 
जो बवदि भिक्‍्यु तुरियों तस्स दु धम्मो ढ़दे सब्च (। ७४ ।। 
कंखामावणिवितित किच्चा वेरस्गमावणाजुत्तो 
जो बट़टदि परमगुणी तस्स दु धम्मों ढवे सोच्चं।। ७४ ।। 
इस "बारसणुवेक्खा” के अन्त में कुन्दकुन्द स्वामी ने अपना नाम मी दिया है। जैसे 
इदि पिच्डयवबहारं ज॑ मणिय कुंदकुंदगणिणाहे । 
जो भावड़ सुद्धनभणों सो पावड़ परमणिव्वाणं।। ८१ ।। 
बढ़ रचना अल्पकाव होने पर भी आत्मकल्याण की भावना से परिपूर्ण ढोने के कारण अत्यन्त महत्वपूर्ण है । 
मत्तिसंगही 
सिद्धमक्ति की संस्कृत टीका में टीकाकार ओ ग्रमाचन्द्र ने लिखा है कि "संस्कृता सर्वा मकतय 
पएज्यपादस्वामिकृता प्राकृतास्तु कुन्दकुन्दाचार्यक्रता ।" 
संस्कृत माषा की समस्त मक्तियां पृज्यपाद स्वामी कृत है और ग्राकृत की समस्त मक्तिया कुन्दकुन्दाचार्य कृत 
है'। प्रभावन्‍द जी के इस उल्लेख के आधार पर ही यहां प्राकृत माषा की निम्नलिखित मक्तियों का संग्रह किया 
गवा है - 
१ सिद्धमक्ति २ श्रुतमक्ति ३ बाखिमक्ति, ४ वोगिमक्ति ४ आवचार्यमक्ति & निर्वाणमक्ति ७ 
पंचपरगेष्ठियक्ति और ८ तीर्थकरमक्ति । 
वे मक्तियां प्राकृत पद्यात्मक है। इस सबके अन्त में अंचलिका रुप से “इच्छामि मते” आदि संक्षिप्त गद्य भी 
दिया गया है। नन्‍्दीश्वरमक्ति और शान्तिमक्ति केवल गद्य में है इन्हें सम्मिलित कर लेने से दश मक्तियां हो जाती 
है। समाज में “'दशमक्तिसंग्रह” नाम से इनके संस्करण प्रकाशित हुए हैं। ये मक्तियां गुनियों के नित्यपाठ में 
सम्मिलित है। मक्तियों का विषय उनके नाम से ही स्पष्ट है । 
आमार ग्दर्श 
इस तरह हम देखते हैं कि कुन्दकुन्द स्वामी ने अपने समस्त ग्रन्थों में जो तत्व का निरपण किया हैं वह अमुक्ष 
मानव के लिए अत्यन्त ग्राहव है । कुन्दकुन्द स्वागी की वाणी सितोपल - मिश्री के समान सब और से - शब्द, अर्थ 
और भाव की दृष्टि से सुमधुर है। इनके ग्रन्थों का स्वाध्याव विद्वत्समाज में बडी श्रद्धा से होता है। कितने ही 
विद्वनों में इन ग्रन्थों के पुण्यपाठ की परम्परा प्रचनित है। पुण्यपाठ के समय अर्थ पर भी दृष्टि जा सके इस 
अभिप्राव से अत्येक गाथाओं के नीचे उनका सरल माषा में संक्षिप्त हिन्दी अर्थ दिया गया है। जहा आवश्यक प्रतीत 
हुआ वहां भावार्थ मी दिया गया है अ्रस्तावना में कुन्दकुन्द स्वामी के जीवन पथ का वधाशक्य परिचव दिया गया 
है। साथ ही अत्येक ग्रन्थ का संक्षिप्त सार मी दिया है। इसे मनोयोग से पढने पर ब्न्य का पूर्ण माद हुदव पर 
अंकित हो जाता हैं । प्रत्येक ग्रन्थ का सार देने से वद्यपि प्रस्तावना का कलेबर बढ गया है तो मी ऐतिहासिक 
गुत्यियों की अपेक्षा इसे देना यैने सार्थक समझा, क्योंकि जनसाधारण इससे लाम उठा सकता है। परिशिष्ट में 
प्रत्येक ग्रन्यों की प्थक-प्रथक्‌ अनुक्रनिणकाएं तथा आ्ररम्म में प्रत्येक ग्रन्य की प्रथक-प्रथक विषय सूचियां मी दीं गयीं 
हैं इससे प्रत्येक अध्येता को इष्ट विषय के अन्वेषण में साहाय्व प्राप्त होगा । 
अस्तावना लेख में श्रीमान स्व आचार्य जुगलकिशोर जी गुख्त्वार के पुरातन वाक्यसची, ओरीमान प॑ 


58/ कुन्दकुन्दभारती 
कैलाशचन्द्र जी शास्त्री के कुन्दकुन्द प्रायृतसंग्रह और श्रीमान्‌ डॉ ए एन उपाध्ये के प्रववनयार की ग्रस्तावना से 
बयेष्ठ सामग्री ली गई है इसलिए इन सबका गे अत्यन्त आमारी हूं। इसका प्रकाशन श्री १0८ वारित्रबक्रवर्ती 
आचार्य शान्तिसागर दि जैन जिनवाणी जीर्णोद्गारक संस्था की ओर से हो रहा है इसलिये उसके मंत्री बालचन्द्र 
देवचन्द्र जी शेडा तथा अन्य अधिकारियों का आमार मानता हूं। श्रीमान प॑ जिनदास शास्त्री सोलापुर ने पाण्डुलिपि 
का सुक्ष्नदृष्टि से अवलोकन कर उक्त संस्था को प्रकाशित करने की आशा दी इसलिए उनका आमारी हूं। श्री 
ब्रहमचारिणी "पदमश्री” सुगतिबार्ड जी भ्रह्ाा सोलापुर का मी आयारी हूं जिनकी प्रेरणा से इस ग्रन्थ के प्रकाशन की 
ओर संस्या के मंत्री महोदव का ध्यान आकुष्ट हुआ। श्री पं उदवचन्द्र जी सर्वदर्शाचार्य एम ए आध्यापक हिन्दू 
व्भिदविद्यालय वाराणसी और श्री प॑ महादेव जी चतुर्वेदी ने परफ देखकर इसके सुन्दर प्रकाशन में जो सहयोग दिया 
है उसके लिए इनके प्रति आभार ग्रकट करता हूँ। जिनवाणी के संवर्धन, संरक्षण. संशोधन और अकाशन में जो 
भाग लेते है उन सबके प्रति मेरे हुदव में अगाधश्रद्वा का माव है। 

में अल्पशानी तो हूं ढी; साथ में मुझे अन्य अनेक कार्यों में व्यस्त रहना पड़ता है इससे सम्पादन तथा अनुवाद 
में वुटि रह जाना संग्व है इसके लिए मैं ज्ञानीजनों से क्षमाप्रार्थी हूँ । मेरे द्वार जिनवाणी के अर्थ में विपर्यास न हो 
इसका हृदय में सदा मय रहता है । 


सागर विनीत 

दीपावली पन्‍नालाल जैन 

२४२७ वीर निर्वाण संवत्‌ साढित्याचार्य 
तर ज् ना 

कुन्दकुन्दभारती का द्वितीव संस्करण 


कुन्दकुन्दमारती का प्रथम संस्करण श्रुतमण्डार प्रकाशन समिति फनटन की ओर से सन्‌ १४७० ईं में 
हुआ था। पुस्तक का सर्वत्र समादर और ग्रचार हुआ जिससे सब प्रतिवां शीघ्र समाप्त हो गई कुन्दकुन्दाचार्य के 
द्विसहस्राब्दी वर्ष में हस ग्रन्थ के पुन प्रकाशन की प्रेरणा स्वाध्यायी जनों की ओर से बार-बार आती रही। 
शुतभण्डार प्रकाशन समिति फ़लटन ने द्वितीय संस्करण के ग्रकाशन में अमिरुचि नही ली। तब पूज्य उपाध्याव भरी 
१0८ ज्ञानसागर जी महाराज के उदबोधन से प्रभावित हो दिगम्बर जैन समाज खेकड़ा ने द्वितीय संस्करण के 
प्रकाशन में तत्परता दिखायी । 

फलस्वर्प ब्र राकेश जैन, श्री वर्णा दिगम्बर जैन गुरुकुल ने परिश्रम कर बह द्वितीय संस्करण प्रस्तुत 
किया है। आशा है इससे स्वाध्यायी जनों की अभिलाषा पूर्ण होगी । 


वर्णी द्षिम्बर जैन गुरुकुल विनीत 
पिसनहारी की मढिया पन्‍नालाल साहित्याबार्य 
जबलपुर 
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पुण्य मोक्ष का साक्षात्‌ 
कारण नहीं है 


अणुमात्र भी राग स्वसमय का बाधक है 
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सुन्दर है और बन्धकथा विसवादिनी है 
आत्मद्रव्य का एकत्वपना सुलभ नही है 


स्वसमंग् के दिखाने की प्रतिशा 
शुद्वात्मा कौन है ? इसका वर्णन 
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ज्ञानी के ज्ञान, दर्शन, चारित्र व्यवढार से हैं७ 


व्यवहार के बिना परमार्थ का 
उपदेश अशक्य है 


व्यवहार्नय परमार्थ का प्रतिपादक किस 


प्रकार है डसका उत्तर 

व्यवहार का अनुसरण क्यों नही 
करना चाहिये ? 

किस जीव को किस नय से उपदेश 
देना चाहिये इसका निर्देश 
शुद्धनिश्चव से जाने हुए जीवाजीवादि 
पदार्थ ही सम्यक्त्य हैं 

शुद्धनय का स्वस्प 

आत्मा को अबद्धस्पृष्ट जानने वाला 
ही जिनशासन को जानता है 

दर्शन, शान, चारित्र निरन्तर 

सेबन करने योग्य हैं 

उक्त बात का दुष्टान्त और 

दार्ष्िटन्त द्वारा स्पष्टीकरण 

आत्मा कब तक अप्रतिबुद्ध रहता है ? 


अप्रतिबुद्ध ओर प्रतिबुद्ध जीव का लक्षण 


अप्रतिबुद्ध को समझाने के लिये उपाय 


अशानी का प्रश्न और आचार्य का उत्तर 
व्ययहारनय की अपेक्षा शरीर के स्तवन 


से आत्मा का स्तवन 
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प्राप्ति का साक्षात्र कारण नहीं है 
वीतराग आत्मा ही ससार 

से पार होता है 

समारोप वाक्य 


समयसार 
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व्यवहारस्तवन निश्चय की दृष्टि 
में ठीक नहीं है 
निश्चयनययय से किस प्रकार स्तुति 
होती है ? 

शान ही प्रत्याख्यान है इसका 
दृष्टान्त सहित कथन 
परपदार्ों में मिन्‍्नपना किस 
प्रकार होता है ? 
रत्नत्रय रुप परिणत आत्या का 
चिन्तन किस प्रकार होता है ? 
मिथ्यादृष्टि दुर्बद्वि जीव आत्मा 
को नही जानते हैं 

णगादि भाव चैतन्य से संबद्ध होने 
पर भी पुदगल के किस प्रकार 
कड़े जाते है 7 

अध्यवसानभाव व्यवहार से जीव 
के इसका दृष्टान्त सहित कथन 
जीव का वास्तवि स्वस्प क्‍या है ? 
जीव के रसादिक नहीं हैं 
वर्णादिक व्यवहार से जीव के हैं 
निश्चय से नहीं 
वर्णादिक जीव के क्‍यों 

नही है इसका उत्तर 
दृष्टान्त द्वरा व्यवहार और 
निश्चय का अविरोध 
वर्णादि के साव जीव का तादात्म्य 
क्यों नहीं है ? इसका उत्सर 
शानधन आत्मा को छोड़कर अन्य 
को जीव कहना व्यवहार है 
रागादि माव जीव नहीं हैं 


जब तक यह जीव, आत्मा और 
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आसव की विशेषता को नहीं जानता है 

तब तक कर्म बन्ध करता है 

कर्ताकर्म की प्रवृत्ति का अभाव 

कब होता है ? इसका उत्तर 

ज्ञान भाव से बन्ध का अभाव 

किस प्रकार होता है ? 

यह जीव आस्यों से किस विधि 

से निवृत्स होता है ? 

मेद ज्ञान और आस््व की निववृत्ति 

एक ही समय में होती है 

शानी आत्मा की पहिचान 

पौदगलिक कर्म को जानने वाले 

जीव का पुदगल के साथ 
कर्ताकर्मभाव है या नही ? इसका उत्तर 
अपने परिणाम को जानने वाले 

जीव का पुदगल के साथ 
कर्तुकर्मभाव है या नहीं ? हसका उत्तर 
पुद्गल कर्म के फल को जानने 

वाले जीव-पुद्गल के साथ कर्ताकर्मभाव 
है या नहीं ? हसका उत्तर 

जीव के परिणाम को, अपने 

परिणाम को और अपने परिणाम के फल 
को नहीं जानने वाले पुदुगल द्रव्य का 
जीव क॑ साथ कर्तुकर्मभाव है या नहीं ? 
इसका उत्तर 
जीव और पुदगल में परस्पर निमित्तपना 
होने पर भी कर्तकर्मभाव नहीं है 
निश्चवनय से आत्मा के कर्तुकर्मभाव 
और भोक्तृभोग्य भाव का वर्णन 
व्यवह्ारनय से आत्मा के कर्तकर्ममभाव 
और भोक्तुभोग्य भाव का वर्णन 
व्यवहारनय का मत दोषयुक्त क्यों है ? 
दो क्रियाओं का अनुभव करने वाला 
जीव मिथ्यादृष्टि क्यों है ? इसका उत्तर 
मिथ्यात्य आदि के जीव-अजीब के भद 
से दो मेद हैं 
मिथ्यात्वादिक अजीव और जीव का 
पृथक्‌-पृथक वर्णन 
मिध्यात्वय आदि भाव, चैतन्य परिणाम 
के विकार क्यों हैं ? इसका उत्तर 
जब आत्मा मिथ्यात्यादि तीन विकार रुप 
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परिणमन करता है तब पुद्गल स्वय कर्मरुप 
परिणत हो जाता है १ 
अज्ञान ही कर्मों का करने वाला है २ 
ज्ञान से कर्म उत्पन्न नहीं होते €३ 
अज्ञान से कर्म क्यों उत्पन्न होते हैं ? 

इसका उत्सर <€४-र६ 


ज्ञान से जीव का कर्तापन नष्ट होता है. ६७ 
व्यवहारी लोगों के कथन का निराकरण. ६८-६६ 


निमित्तनैमित्तिक भाव से भी आत्मा 

घटादि परद्र॒व्यों का कर्ता नहीं है १0० 
ज्ञानी ज्ञान का ही कर्ता है १0१ 
अजञानी भी परभाव का कर्ता नहीं है १0२ 
परभाव किसी के द्वारा नहीं 

किया जा सकता १0३ 


आत्मा पुद्गल कर्मों का अकर्ता है १0४ 
आत्मा द्रव्यकर्म का कर्ता है यह 


उपचार कथन है १०0४-१0०८ 
यदि पुद्गल कर्म को जीव नही करता 

है तो दूसरा कौन करता है ? १0$-११२ 
जीव और प्रत्यवों में एकपना नही है ११३-११४ 
साख्यमतानुयायी शिष्य के प्रति पुद्गलद्रव्य 

का परिणाम स्वभाव 

किम प्रकार सिद्ध हाता है ? ११६-१२० 
साख्यामतानुयायी शिष्य के प्रति जीव 

का परिणामीपना किस 

प्रकार सिद्ध होता है ? १२१-१२४ 


आत्मा जिस समय जो भाव करता है 

उस समय वह उसका कर्ता होता है १२६ 
अज्ञानमव भाव से क्‍या होता है और 

ज्ञानमय भाव से क्‍या हांता है ? १२७ 
झानी जीव के झ्ञानमय भाव डोता 

है और अज्ञानी जीव के 

अज्ञानमय भाव, इसका कारण क्‍या है ? १२८-१३६६ 
जीव का परिणाम पुदगल द्रव्य 

से जुदा है १३७-१३८ 


पुदगल द्रव्य क कार्यरूप परिणमन जीव 

से जुदा है १३६-१४० 
कर्म आत्मा में बद्धस्पृष्ट हे या 

अबद्वस्पृष्ट 7 इसका नय विवक्षा 

से उत्तर १४१ 


समयसार नय पक्षों से परे है १४२ 
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पक्षातिक्वान्त का स्वरुप 
पश्चातिकान्त ही समयसार है 


एुण्य्पापाधिकार 

शुभाशुभ कर्मों का स्वभाव 

शुभाशुभ कर्म बन्ध के करण हैं 

राग कचध का कारण है 

ज्ञान ही मोक्ष का हेतु है 

परमार्थ में स्थित न रहने वाले पुरुषों 
का तपश्चरण बालतप है 

ज्ञान मोक्ष का और अज्ञान 

बन्ध का कारण है 

परमार्य से बाहयपुरुष अज्ञान से पुण्य 
की इच्छा करते हैं 

परमार्थमृत मोक्ष का कारण 

व्यवहार मार्ग से कर्मों का क्षय नही होता 
कर्म, मोक्ष के कारणभूत सम्यग्दर्शनादि 
गुणों का आच्कछादन करते ६ 
हैं इसका दृष्टान्स द्वारा समर्थन 
आसवाधिकार 

आस्रव का स्वरूप 

ज्ञानी जीव के आसबों का अभाव हांता है 
रग, द्वेष, मोह ही आसव है 
रागादिरहित शुद्धभाव असमव नही है 
ज्ञानी जीव के द्रव्यासव का अभाव है 
शानी जीव निगस्व क्यों है ? 

ज्ञान गुण का जघन्य परिणाम बन्ध का 
कारण कैस है ? इसका उत्तर 

द्रव्य प्रत्यय के रहते हुए भी शानी 
निरासव किस प्रकार है ? 

इसका उत्तर 

सवराधिकार 

सबर का श्रेष्ठ उपाय भेदविश्ञान है 
मेदविज्ञान से भुद्धात्मा की उपलब्धि 
किस प्रकार होती है ? 

इसका उत्तर 

शृद्धात्मा की उपलब्धि से ही सवर 
क्यों होता है ? इसका उत्सर 

सबर किस प्रकार होता है ? 

इसका उत्तर 

सबर किस कम से होता है ? 
निर्जराधिकार 


१४३ 
१४४ 


१४४ 
११४६-१४ 
१४० 
१३१ 
१४२ 
2१98३ 
१४४ 
१५४ 
१४६ 
१४७-१६३ 
१६४-१६४ 
१६६ 
१६७ 
श्द्ट् 
श्द्द्् 


१७० 


१७१-१७२ 


१७३-१८० 


१्८१-१८३ 


श१८४-१८६४ 


श्ष्द् 


१८६७- १८६ 
१६०-१६२ 


३४ 
४६ 


०] 
घ्६ 
३७ 
५७ 
४] 
४७ 
४७ 
५७ 
इट 
८ 
घर 
इर्ट 
३६ 
फर्द 


६0 


६0 


६0-६१ 


5२ 


६२ 
६२ 


६२-६३ 
६३ ' 


निर्जगा का स्वस्प 

भावनिर्जरा का स्वस्प 

ज्ञान की सामर्थ्य 

वैशग्य की सामर्थ्य 

सम्यग्दृष्टि जीव सामान्य रुप से निज 
और पर को इस प्रकार जानता है 
सम्यादृष्टि जीव विशेष रुप से मिज 
और पर को इस प्रकार जानता है 
सम्वादृष्टि रागी क्यों नहीं होता है 
इसका उत्तर 

ज्ञान में भेद क्षयोपशमिक निमित्तिक है 
यदि कर्मों से छुटकारा चाहता है 

तो ज्ञान को ग्रहण कर 

ज्ञानी परद्रव्य को ग्रहण क्‍यों नही 
करता ? इसका उत्तर 

शरीरादि परद्रव्य मेरा परिग्रह किसी 
भी प्रकार नहीं है 

ज्ञानी जीव अनागत भोगों की आकाक्षा 
क्यों नहीं करता ? 

ज्ञानी जीव सभी उपमभोगों से 
विरक्‍्त रहता है 

शानी कर्मबन्ध से रहित होता है 
सराग परिणामों से बन्ध और वीतराग 
परिणामों से मोक्ष होता हे 
सम्यग्दृष्टि जीव नि शक तथा 
निर्भय रहता है 

नि शकित अग का स्वस्प 

नि काक्षित अग का स्वरुपर 
निर्विचिकित्सित अग का स्वरुप 
अमूढदृष्टि अग का स्वस्प 

उपगूहन अग का स्वरुप 
स्थितीकरण अग का स्वरुप, 
वात्सल्य अगर का स्वस्प हु 
प्रभावना अगर का स्वरुप 
बन्धाधिकार 

बन्ध का कारण रागादि भाव हैं 
उपयोग में रागादि भाव न होने से 


सम्वग्वृष्टि के कर्म बन्धच नहीं होता इसका 


दृष्टान्त द्वरा स्फ्टीकरण 
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इत्यादि विद्यार अज्षान क्यों हैं ? २४८- २४६ 
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बन्ध का कारण हे २६३-२६४ 
बाहूय वस्तु बन्ध का कारण नहीं है २६४ 
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की परिणति नहीं होती २६६-२६७ 
रागादि के अध्यक्साय से मोहित हुआ जीव 
समस्त परद्रव्यों को अपना समझता है. २६८- २६४ 
अध्यवसान से रहित मुनि कर्मबन्ध 
से लिप्त नहीं हैं २७० 
अध्यवसान की नामावली २७१ 
व्यवहारनय निश्चयनय के द्वारा प्रतिषिद्ध है २७२ 
अभव्य के द्वरा व्यवहार नय का 
आश्रय क्‍यों किया जाता है ? २७३ 
अभव्य, ग्यारह आगों का पाठी 
होकर भी अज्ञानी है २७४- २७४ 
व्यवहार और निश्चय का स्वम्प 
तथा प्रतिषेध्य-प्रतिषिधवयकपना २७६-२७७ 
शगादि होने का कारण क्‍या है ? २७८-२७६ 
ज्ञानी रागादि का कर्ता क्यों नही हे २ष0 
अश्ञानी रागादि का कर्ता है २८१-२६२ 
शानी को रागादि का अकर्ता क्‍यों 
कहते हैं ? इसका उत्तर २८३-२८४ 
द्रव्य और भाव में निमित्त-नेमित्तिकपन 
का दृष्टान्त द्वारा समर्थन र८६-२८७ 
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बन्ध का म्खरूप और कारण के 
जाभने मात्र से मोक्ष नही होता २८८-२६० 
बन्ध की घिन्ता करने पर भी 
बन्ध नहीं कटता २६१-२६२ 
बन्ध मे विरक्‍त रहने वाला भी 
कर्ममोक्ष करता है २६३ 
आत्मा और बन्ध पृथक्‌-पृथक 
किससे किये जाते हैं ? २६४ 
आत्मा और बन्धक को पृथक-पृथक्‌ 
करने का प्रयोजन २६५४ 
प्रा के द्वरा आत्मा का ग्रहण 
किस प्रकार करना चाहिये २६६-३०० 
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इसकी दृष्टान्त क्षण सिद्धि 
अपराध क्‍या है ? 

विषकुम्म और अमृतकुम्भ 
सर्वविशुद्ध्ञानाधिकार 

आत्मा अकर्ता है, इसका 
दृष्टान्तपूर्वक कथन 

आत्मा का ज्ञानावरणादि के साथ 
बन्ध होना अज्ञान का माहात्म्य है 
आत्मा, अशानी और मिध्यादृष्टि 
कब तक रहता है 

अल्ञानी डी कर्मफल का वंदन 
करता है, ज्ञानी नही 

अश्ञानी ही भोक्‍ता है 

ज्ञानी अभोक्ता ही है 

आत्मा को कर्ता मानने वाले अज्ञानी हैं 
निश्चयनय से आत्मा का पुदगल 
कर्म के साथ कर्ताकर्म सम्बन्ध नहीं है 
जीव के मिथध्यात्वभाव का कर्ता 
कोन है यह युक्ति से सिद्ध है 
इसी का विस्तार से स्पष्टीकरण 
क्षणिकवाद का निषेध 

क्षणिकवाद का दृष्टान्त द्वारा निषेध 
निश्चय और व्यवहार के कथन का 
दृष्टान्त द्वारा स्पष्टीकरण 


अज्ञान से आत्मा अपना ही घात करता है 


गभी द्रव्य स्वभाव से उपजते हैं 
आत्मा स्वयं ही अज्ञानी और मोड़ी 
हाकर शब्दादि को ग्रहण करता हे 
प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान, आलोचना 
और चारित्र का स्वरूप 
कर्मफल को अपना मानने वाला जीव 
अष्टविध कर्मों को बाधता है 

ज्ञान, सेय ये पृथक है 

लिग माश्ष का मार्ग नही है 

मांक्षमार्ग में रत ग्हने का उपदेश 
बाहयलिग में ममता रखन वाले जीव 
समयमार को नही जानते हैं 
व्यवहारनय, मुनि और श्रावक के 
लिंग - वेष को मोक्षमार्ग मानता 

है, परन्तु निश्चयनय नहीं । 
समयसार के पढने का फल 
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प्रब॑चनसार 
वर्तमान की तरह प्रतिभासित डोती हैं 

मगलाचरण और ग्रन्थ का उद्देश्य १-४ ६७ अविद्यमान पर्यायें भी किसी 
बीतराग और सराग चारित्र का फल ६ ७ अपेक्षा विद्यमान है 
चारित्र का स्वम्प 3 च्ध असदमूृतपर्यावें ज्ञान में प्रत्यक्ष 
चारित्र और आत्मा की एकता ५ रद होती हैं इसका पृष्टीकरण 
जीव की शुभ, अशुभ और शुद्ध इन्द्रियजन्य ज्ञान अतीत-अनागत 
दशा का निरुफण रद रद पर्वायों को जानने में असमर्थ है 
परिणाम, वस्तु का स्वभाव है १0 र्ट अतीन्द्रिव शान सब कुद्ध जानता है 
भुभ और शुद्ध परिणाम का फल श्श रद अतीन्द्रिय ज्ञान में पदार्थाकार 
अशुभ परिणाम का फल अत्यन्त हेय है. १२ रद परिणमनस्प क्रिया नहीं डोती 
शुद्रोपयोग का फल और उसकी प्रशसा. १३ रद्द ज्ञान बन्ध का कारण नहीं है 
भुद्रोपयोग रुप परिणत आत्मा का स्वरूप १४ र्द्ड किन्तु आत्मा की राग, द्वेष स्प 
शुद्धोपयोग पूर्वक ही शुद्ध आत्मा परिणति ही बन्ध का कारण है 
का लाभ होता है १३ रद्द रागादिक का अभाव हाने से केक्‍्ली 
शुद्वात्मस्वरुप जीव सर्वथा स्वाधीन है. १६ रद्द की घर्मोपदेश आदि क्रियाएं 
शुद्वात्मस्वरुप की नित्यता तथा कथचित्‌ बन्ध का कारण नहीं हैं 
उत्पादादि का वर्णन १७ ्द् अग्हत भगवान्‌ के पुण्य कर्म का 
उत्पादादि तीनों शुद्ध आत्मा में मी होते हैं. १८ १0० उदय बन्ध का कारण नहीं है 
इन्द्रियों के बिना शान और आनन्द कैसे केवलियों की तरह सभी जीवों के 
होता है ? इसका उत्तर श्् १००0 स्वभाव का कभी विघात नहीं होता 
अतीन्द्रिय डोने मे शुद्धात्मा के अतीन्द्रिय ज्ञान सब को जानता है 
शरीरिक सुख-दु ख नही होते २० १०० जो सबको नही जानता वह एक 
केवली भगवान्‌ को अतीन्द्रिय ज्ञान से को भी नडीं जानता 
सब वस्तु का प्रत्यक्ष होता है श्श १00 जो एक को नही जानता वह 
केवली के कुछ भी परेक्ष नहीं है २२ १0१ सबको नहीं जानता 
आत्मा ज्ञान प्रमाण तथा शान सर्वव्यापक है २३ १०१ क्रमपूर्वक जानने से ज्ञान में सर्कातपना 
आत्मा को ज्ञान प्रमाण न मानने पर दोष २४-२४. १0१ सिद्ध नहीं होता 
ज्ञान की भाति आत्मा भी सर्वव्यापक है. २६ १0१ युगपत जानने वाले ज्ञान में ही 
आत्मा और ज्ञान में एकता तथा सर्वगतपना होता है 
अन्यता का विचार २७ १०२ केक्‍ली के शान क्रिया होने 
निश्चयनय से ज्ञान, न शेय में जाता पर भी बन्ध नहीं होता 
है और न शेय शान में आता है रच १0०२ अमूर्तिक और मूर्तिक ज्ञान तथा 
व्यवहार से ज्ेय, ज्ञान मे प्रविष्ट सुख की हेयोपाद॑यता 
जान पहलते है २६-३१ १०२-१०३ अनीन्द्रिय सुख का कारण अतीन्द्रिय 
ज्ञान और पदार्थ में ग्राहक-ग्राहय ज्ञान उपादंय है 
सम्बन्ध होने पर भी दोनों इन्द्रिय सुख का कारण इन्द्रियशञान हेय है 
निश्चयनय से पृथक हैं ३२ १0३ इन्द्रियों की अपने विषय में भी एक 
केवलशानी और श्रुतकेवली में समानता ३३-३४. १0३ साथ प्रवृत्ति होना सभव नही है 
आत्मा और सान में कर्ता और इन्द्रिय जान प्रत्यक्ष नहीं है 
करण का भेद नहीं है ३४ १०४ परोक्ष और प्रत्यक्ष ज्ञान का लक्षण 
ज्ञान क्‍या है ? और ज्षेय क्या है ? अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान ही निश्चय सुख है 
इसका विवेक ३६ १0४ अनन्तपदार्थों का जानना केक्लशानी 
अतीत- अनागत पर्यायें शान में को खेद का कारण नहीं है 
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केवलजञान सुख रुप है 


केवलज्ञानियों के ही पारमार्थिक सुख है 


परोक्षज्ञानियों का इन्द्रिवजन्य सुख 
अपारमार्थिक है 

इहन्द्रिया स्वभाव से ही दु खर्प हैं 
शरीर सुख का साधन नहीं हे 

ज्ञान और सुख आत्मा का स्वभाव है 
शुभोपयोगी का लक्षण 

इन्द्रियजन्य सुख शुभोपयाग के 

ब्वरा साध्य है 

इन्द्रियजन्य सुख यथार्थ में दु ख ही है 


शुभोपयोग और अशुभोपयोग में समानता 


शुभोपयोग से उत्पन्न हुआ 
पुण्व दोषाधायक है 


७३ 


शुभापयोगजन्य पुण्य भी दु ख का कारण है ७४ 


पुण्य दु ख का बीज है 


3४ 


पुण्यजनित सुख वास्तव में दु खम्प ही है. ७६ 


पुण्य और पाप में समानता न मानने 
वाला घोर ससार में भ्रमण कर्ता है 
राग-द्वेध को छोडने वाला ही 

दुखों का क्षय करता है 

मोहादि को उन्मूलन किये बिना 
शुद्धता का लाभ नहीं होता 

मोह के नाश का उपाय 

बन्ध के कारण होने से 

रागक्षष नष्ट करने के योग्य हें 
मोह के लिंग जानकर उसे नष्ट 
करने का उपदेश 

मोहक्षय का अन्य उपाय 


9० 


्ट 


छेद 


१0६ 
१0४६ 


११0 
११० 
११0 
श्११ 
श्श्शृ 


१११ 
श्श्१ 
श्श्१ 
११२ 
श्श्३ 


११२ 
११२ 


२१३ 


११85 


११३ 


६0०0-८३ ११३-११४ 


ष्ढ 


ह३ 
ट्६ 


जिनप्रणीत शब्दब्रह्मम में पदार्थों की व्यवस्था ८७ 


मोह और रागद्वेष को नष्ट 

करने वाला ही सर्व दुखों से 
कुटकाण पाता है 

स्व-पर का भेदविज्ञान ही मोहक्षय 
का उपाव है 

जिनफ्रगीत पदार्था की श्रद्धा के 
बिना घर्मलाभ नहीं होता 

मोहादि को नष्ट करने वाला 
श्रमण ही धर्म है 

जैेयतत्याधिकार 
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द्रव्य, गुण और पर्वाय स्प है 
स्वसमय और परसमव की व्यवस्था 
द्रव्य का लक्षण 

स्वस्पास्तित्व का स्वरूप 
सादृश्वास्तित्व का स्वरुप 

द्रव्य स्वभाव सिद्ध है 

उत्पादादि तीन रुप होने पर ही 

सत्‌ द्रव्य होता है 

उत्पादादि तीनो साथ होते हैं 

पर्वावों के ब्वरा द्रव्य मे उत्पादादि 
का विचार 

द्रव्य के द्वार से द्रव्य में 

उत्पादादि का विचार 

सत्ता और द्रव्य में अभिन्‍नता 
पृथकच और अन्यत्व के भेद से द्रव्य 
और सत्ता में भिन्‍नता का वर्णन 
अतदमाव रुप अन्यत्व का लक्षण 
अतदभाव सर्वथा अभावस्प है, 
इसका निषध 

सत्ता और द्रव्य में गुणगुणी भाव है 


गुण और गुणी मे नानापन का निराकरण 


सदुत्पाद और अरादुत्पाद में अविगेध 
द्रव्यार्धिक नय से सदुत्पाद का वर्णन 
पर्वावार्थिकनय मे असदुत्पाद का वर्णन 


एक ही ट्रव्य में अन्यत्वभाव और अनन्यत्व 


भाव किस प्रकार रहते हैं ? 
सप्नभगी का अवतार 

मनुष्यादि पर्याय मोह 

क्रिया के फल हैं 

मनुष्यादि पर्याया में जीव के 
स्वभाव का आच्छादन 

किस प्रकार हाता है 

जीव, द्रव्य की अपेक्षा 

अवस्थित और पर्याय 

की अपेक्षा अनवस्थित है 

जीव की अस्थिर दशा का वर्णन 
जीव के साथ पुद्गल का सम्बन्ध 
किस प्रकार होता है 


यथार्थ में आत्मा द्रव्य कर्मों का अकर्ता है 
आत्मा तीन चेतना रुप परिणमन करता है 


तीन चेतनाओं का स्वरुप 
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शान, कर्म और कर्म के व्यवहार जीव की चलुर्गति रुप 

फ़ल अभेदनय से आत्मा ही हैं ३३ १२४ पर्याय का स्वस्प ६0 १३२ 
अभेदभावना का फ़ल शुद्धात्म जीव की नर-नरकादि पर्यावें 

तत्य की प्राप्ति करना है ३४ १२४ स्वभाव पर्याव से मिन्‍न 

द्रव्य के जीव-अजीब भेदों का वर्णन ३५ १२६ विभाव सप हैं द्वः १३३ 
लोक और अलोक के भेद जीव का स्वस्पास्सित्य स्वपर 

से द्रव्य के दो भेद ३६ श्र विभाग का कारण है ६२ १३३ 
क्रिया और भाव की अपेक्षा आत्मा का परद्रव्य के साथ 

द्रव्यों में विशेषता ३७ १२६ संयोग होने का कारण ६३ १३३ 
गुणों की विशेषता से द्रव्य में कौन उफ्योग किस कर्म का कारण है. ६४ १३३ 
विशेषता होती है ३८ १२६ शुभोपयोग का स्वरुप ६४ १३४ 
मूर्त और अमूर्त गुणों के लक्षण ३ १२७ अशुभोपवोग का स्वरुप ६६ १३४ 
मूर्त पुदगल द्रव्य के गुणों का वर्णन ४० १२७ शुद्रोपवोग का स्वरूप ६७ १३४ 
अन्य पाच अमूर्त द्रव्यों के गुणों का वर्णन ४१-४२. १२७ शरीरादि परद्रव्यों में आत्मा 

हह द्रव्याँ म॑ प्रदेशवत्व और का मध्यस्थ भाव रहता है द्ष्ट १३४ 
अप्रदशवन्त्व की अपेक्षा विशेषता ४३ १२८ शरीर, वच्चन और मन तीनों डी परद्रव्य हैं. ६ १३५ 
प्रदशवान और अप्रदेशवान आत्मा के पर द्रव्य और 

द्रव्यों का निवास क्षेत्र 8४ श्र उसके कर्तृत्व का अभाव है ७0 १३४ 
आकाश के ममान धर्म, अधर्म, स्कन्ध किस प्रकार बनता है ७१-७४ १३४-१३६ 
एक जीव द्रव्य और पुदगल मे भी आत्मा द्रिप्रदेशादि स्कन्धों का कर्ता नहीं है ७४ १३७ 
प्रदेशों का सदभाव है ४४ १२६ आत्मा पुद्गलस्कन्धों को खींच 

कालाणु प्रदश रहित है ४६ १२६ कर लाने वाला नहीं है ७६ १३७ 
कालपदार्थ के द्रव्य और आत्मा पुद्गल पिण्ड को कर्म 

पर्यावां का विश्लेषण ४७ १२६ रुप नही परिणमाता ७७ १३७ 
आकाश प्रदेश का लक्षण ४८ १२६ शरीरकार परिणत पुदगल 

तिर्यक्प्रचव और उर्ध्वप्रधय का लक्षण. ४ १३० पिण्डो का कर्ता जीव नही है ८ १३७ 
काल द्रव्य का ऊर्ध्वप्रचय निरन्वय नही है. ४0-१३0... १३० आत्मा के शरीर का अभाव है छ् श्इट 
वर्तमान समय के समान काल जीव का असाधारण लक्षण ष्0 १३८ 
द्रव्य के अतीत और अनागत सभी अमूर्त आत्मा का मूर्त पौदगलिक 

समयों में उत्पादादि होते हैं १ १३० कर्मों के साथ बन्ध कैसे होता है इस क्षिय 

काल द्रव्य सर्वथा प्रदेश रडित पर पूर्व पक्ष और सिद्धान्त पक्ष प्१्नच्३. १३८ 
नही किन्तु एक प्रदेशी है ४२ १३० भाव बन्ध का स्वरुप ८3 १३६ 
व्यवहार नय से जीव का लक्षण ४३ १३१ द्रव्य बन्ध का स्वरुप ष्४ १३: 
चार प्राणों का वर्णन ४४ १३१ पुदगल बन्ध, जीव बन्ध और 

जीव शब्द की निरुक्ति ४४ १३१ उभय बन्ध का स्वस्प ८४ १३८ 
प्राण पौदगलिक हैं ४६ १३१ द्रव्य बन्ध, भावबन्ध हेतुक है ट्द १४० 
प्राण पौदगलिक कर्म के कारण हैं ४७ १३२ रागादि परिणाम रुप भाव 

पौदगलिक प्राणों की सतति बन्ध ही निश्चय से बन्ध है प्छ १४० 
चलने का अन्त कारण इ १३२ जीव का परिणाम ही बन्ध का कारण है. ८८ १४० 
पौदगलिक प्राणों की सतति शुभ परिणाम पुण्य, अशुभ 


रोकने का अन्सरग कारण घछ १३२ परिणाम पाप और शुद्ध परिणाम 
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कर्मक्षय का कारण है ष्द १३० 
स्थावर और त्रस निकाय जीव से भिन्न हैं ६0 श्ड१ 
स्व पर का भेदविज्ञान ही स्वप्रवृत्ति 
और परनियुत्ति का कारण है र्द्‌ १४१ 
आत्मा स्वभाव का ही कर्ता हे 
पुद्गल द्रव्य सप कर्मादे का नही ० १४१ 
पुद्गल परिणाम, आत्मा का कर्म नही है. ६३ श्र 
आत्मा, पुदगल कर्मों के द्वारा 
क्यों ग्रहण किया जाता और क्‍यों 
छोड़ा जाता है ? इसका उत्तर र्घ8 १४२ 
पुदगल कर्मों में ज्ञानावरणादि की विचित्रता 
किसकी की हुई है ? इसका उत्तर... ६४ १४२ 
अमेदनय मे रागादि रुप परिणमन 
करने वाला आत्मा ही बन्ध कहलाता है &६ १४२ 
निश्चय बन्ध और व्यवहारबन्ध का स्वरुप ६७ १४३ 
अशुद्धनय से अशुद्ध आत्मा 
की ही प्राप्ति होती है ्ट श्३ 
शुद्धनय से शुद्ध आत्मा का लाभ होता है. ६६ १४३ 
नित्य होने से शुद्ध आत्मा 
ही ग्रहण करने योग्य है १00 १४३ 
विनाशीक होने के कारण आत्मा 
से भिन्‍न पदार्थ ग्राहय नहीं हैं १0१ १८४ 
शुद्रात्मा की उपलब्धि में मोह 
की गाठ खुलती है १0२ १८४ 
मोह की गाठ खुलने से 
अक्षय सुख प्राप्त हांता है १03 १८८ 
आत्मध्यान किसके हो सकता 
है. ? इसका उत्तर १0४ श्४४ 
केवली भगवान्‌ किसका ध्यान 
करते हैं इस विषय पर पूर्वपश्ष 
और उत्तर पक्ष १०४-१०६ १४४ 
शुद्धात्मा की प्राप्ति ही 
मांक्ष का मार्ग है १०0७-१०८ १४४-२४८६ 
घारिवराधिकार 
यदि दु ख से छुटकाय चाडते 
हां तो मुनिपद ग्रहण करो १ श्छ 
मुनि होने का इच्छुक पहले 
क्या-क्या करे, इसका उपदेश २-४ १४६ 
सिद्धि के कारण भूत बाहवलिंग 
और अन्तरंगलिग का वर्णन ३०६ श्ड्ट0 
श्रमण कौन होता है ? ७ श्ड७छ 


मुनि के मूलगुणों का वर्णन 

इनमे प्रमाद करने वाला मुनि 

छेदोपस्थापक होता है ट-्ड 
आचार्वों के प्रवज्यादायक और 

क्दोफ्स्थापक हन दो मेदों का वर्णन १० 
सथम का भग होने पर उसके पुन 

जोड़ने की विधि ११-१२ 
मुनिपद के भग का कारण होने से परपदार्थों 

का सम्बन्ध छोड़ना चाहिए १३ 
आलबद्रव्य में सबद्ध होने से ही मुनिपद 

की पूर्णता होती है १४ 
मुनिपद के भग का कारण होने से मुनि को 
प्रासुक आहार आदि में भी ममत्व नही 

करना चाहिये १४ 


प्रमाद पूर्ण प्रवृत्ति ही मुनिपद का भग है. १६ 
मुनिपद का भग अन्तरग और बहिरग के 


भेद से दो प्रकार का है १७ 
भावहिंसा रप अन्तरा भग सब प्रकार से 
छाडने याग्य है श्ष्ट 
अन्तरग भग का कारण होन॑ से परिग्रह 

सर्वथा क्रांडने याग्य हे १ 
निरपक्ष त्याग के बिना मुनि का 

आशय शुद्ध नही होता २० 
अन्तगा मयम का घात परियग्रडह स होता है २१ 
परमोपक्षा ग्प सवबम धारण करने की शक्ति 


न होन पर मुनि आहार, सयम, शौच 
तथा ज्ञान के उपकरण रख सकता है २२ 
अपवादमार्गी मुनि क॑ द्वरा ग्रहण करने योग्य 


परिग्रह का वर्णन २३ 
उत्सर्ग मार्ग ही वस्तु घर्म है अपवाद 

मार्ग नही २४ 
यथार्थ उपकरण कोन हैं २४ 
इस लोक से निरपश्न और परलोक की 
आसक्त से रहित मुनि योग्य आहार-विहार 
कर सकता है २६ 
अनायक्त भाव से आहार करने वाले मुनि 
निराहार कहलाते हैं २७ 
मुनि के युक्ताहारपन कैसे होता है 7... २८ 
युक्‍ताडार का स्वस्प ३२६ 
उत्सर्गमार्ग और अपवाद मार्ग की मित्रता से 

ही चारित्र की स्थिरता होती है ३0 
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उत्सर्गमार्ग और अपवाद मार्ग के विरोध से मुनियों के दो मेद ४४ श्शट 

चारिश्र में स्थिरता नही आ सकती ३१ १३४४ शुभोपयोगी मुनि का लक्षण ४६ १८ 

मुनि को एकाग्रता का साधन होने से आगम शुभोपयोगी मुनियों की प्रवृत्ति का वर्णन... ४७-४८. १४८-१६० 

में चेष्ट करना चाहिये ३२ १४६ पात्रभूत तपोधन का लक्षण ५६-६०. १६०-१६१ 

आगम से हीन मुनि कर्मों का क्षय नहीं गुणाधिक मुनियों के प्रति कैसी प्रवृत्ति 

कर सकता 3३ १५४६ करना चाहिये ६१-६३. १६१ 

मोक्षमार्गी मुनि के आगम ही चक्षु है ३४ १पद्द श्रमणाभास का लक्षण ६४ १६१ 

आगम चश्लु के द्वारा ही सब पदार्थों समीचीन मुनि को दोष लगाने वाला 

का ज्ञान होता है ३४ १४६ मुनि चारित्रहीन है ६४ १६२ 

जिसे आगम ज्ञान नही है वह मुनि नहीं है ३६ १४६ जो स्वव गुणहीन राकर अधिक गुणवालों 

जब तक आगमशान, तत्वार्थभद्वान और स अपनी विनय कराता है वह अनन्त 

सयम इन तीनों की एकता नही होती तब ससारी है दर १६२ 

तक माक्षमार्ग प्रकट नहीं हांता ३७ १४६ हीन गुणवाले मुनियों की वन्दना आदि 

आत्मज्ञानी जीव की महिमा इट १४७ करने वाला मुनि मिथ्यादृप्टि क्या चारित्र 

आत्मज्ञान शून्य मनुष्य का तत्वार्यभ्रद्धान और से भ्रष्ट हे ६७ १६२ 

आगमज्ञान भी अकार्यकारी है ३ १३७ मुनि को अगत्सग से बचना चाहिये द्च्द १६२ 

कैसा मुनि सवत कहलाता है ? साधु का लौकिक मनुष्य का लक्षण द्च्ड १६२ 

लक्षण ४० १३७ यदि दु ख से छुटकारा चाहते हो तो गुणाधिक 

साधु का लक्षण ४४१ १३७ या गुणममान मुनि का सत्सग करो ७० १६३ 

दर्शन, शान और चारित्र मे एक माथ ससार तत्व का स्वरुप ३१ १६३ 

प्रवृत्ति करने वाला मुनि ही एकाग्रता माक्ष तत्व का स्वरुप ७२ 

को प्राप्त होता है ४२ १८ मोक्ष तत्व का साधन तत्व शुद्बोपयोगी 

एकाग्रता का अमाव मोक्षमार्ग नहीं है... ४३ १४८... मुनियों का लक्षण ७३ १६३ 

एकाग्रता डी मोक्ष का मार्ग है ४४ १४८ शुद्धोपयोगी मुनियों को नमस्कार ७४ १६३ 

शुभोपयोगी और शुद्रोपयोगी के भेद से शास्त्र का फल तथा ग्रन्थ का समारोप... ७४ १६३ 
नियमसार 

जीवाधिकार शान के भेद १२ १६७ 

मगलाचरण और प्रतिज्ञा वाक्य ५ १६४ दर्शनोपयोग के भेद १३ श्द््छ 

मोक्षमार्ग और उसका फल २ १६४ विभाव दर्शनोपयोग के भेद १४ १६७ 

नियमसार पद की सार्थकता $ १६४ विभाव पर्वाय और स्वभाव पर्याव 

नियम और उसका फल ४ १६४ का विवरण १६७ 

व्यवहार सम्यगदर्शन का स्वग्प ५ १४ मनुष्यादि पर्यायों का विस्तार १६-१७. १६७ 

अठारह दोषों का वर्णन द् १्दच६ आत्मा के कर्तुत्व-भोक्तृत्व का वर्णन... १८ श्द्च 

परमात्मा का स्वरूप 3 १६६ द्रव्यार्धिक और पर्यायार्थिक नय से जीव 

आगम और तत्वार्थ का स्वस्प ट श्द्चद्ष की पर्यायों का वर्णन १ १द्चष 

7तठत्वाों का नामोल्लेख च श्द्चद् अजीवाधिकार 

जीव का लक्षण तथा उपयोग के भेद १0 १६६ पुदगल द्रव्य के भेदों का कथन २० १६८ 

स्वभाव ज्ञान और विभाव शान का विवरण ११ रद्द स्कन्धों के छह भेद २१-शह... १६६ 


सम्बन्विभाव शान और मिथ्याविभाव कारणपरमाणु और कार्यपरमाणु का लक्षण २४ १६६ 
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परमाणु का लक्षण २६ १७0 गुप्ति का स्वरूप ६ १३८ 
परमाणु के स्वभाव गुण और विभाव निश्चयनय से काय गुप्ति का स्वरुप ७0 श्छ्द 
गुण का कानि २७ १७० अईत्परमेष्ठी का स्वन्प ७१ १७८ 
पुदशल की स्वभाव और विभाव सिद्ध परमेष्ठी का स्वरुप २ श्छध 
पर्याय का वर्णन रेट १७० आधार्य परमेष्ठी का स्वरुप ७३ श्छ्ट 
परमाणु में द्रव्य स्पता का चर्णन २६ १३0 उपाध्याय परमेष्ठी का स्वस्प ७४ १३८ 
धर्म, अध्र्म और आकाश द्रव्य का लक्षण ३0 १७१ साधु परमेष्ठी का स्वरुप ७३ १७६ 
व्यवहारकाल का वर्णन व्यवहारनय के चारित्र का समारोप और 
( भूतकाल का वर्णन ) ३१ १७१ निश्चयनय के चारित्र का कानि 
भविष्यत्‌ काल तथा वर्तमान काल का करने की प्रतिशा ७६ १७६ 
लक्षण ओर निश्चय काल का स्वरुप ३२ १७१ परमार्यप्रतिक्रमणाधिकार 
जीवबादि द्वव्यों के परिवर्तन का कारण तथा में नारकी आदि नहीं हु ७७-८२ १७६-१८० 
धर्मादि चार द्रव्यों की स्वभाव गुण-पर्णय प्रतिक्मण किसको हाता है ८३-४९ श्ट0-श्ट१ 
रुपता का वर्णन ३३ १७२ आत्मध्यान ही प्रतिक्रमण है २-८३. १८१ 
अस्तिकाय तथा उसका लक्षण ३४ १७२ व्यवड़ार प्रतिक्रमण का वर्णन ४ श्ध्श् 
द्रव्यों के प्रदेशों का वर्णन ३४-३६. १७२ निश्चयप्रत्याख्यानाधिकार 
द्रव्यों में मूर्तिक, अमूर्तिक तथा चेतन प्रत्याख्यान किसके हांता है 5३ श्ध्र 
अचतन का विभाग ३७ श्२ आत्मा का ध्यान किस प्रकार 
शुद्रभावाधिकार किया जाता है ? ८६-१00. १८२ 
हेय उपादेय तत्वों का वर्णन इ्ट १७३ जीव अकला डी जन्म-मरण करता है... १0१ श्ध२ 
निर्विकल्प तत्व का स्वस्प ३6-४४. *७३-१७४ ज्ञानी जीव की भावना १०२ श्ध२ 
तब फिर जीव कैसा है ? आत्मगत दोषों स छूटन का उपाय १0३-१0४ 8१८३ 
(जीव का स्वस्प) ४६-४६. १७४ निश्चय प्रत्याख्यान का अधिकारी 
परद्रव्य हैय है और स्वद्वव्य उपादेय है... ४० श्छ्४ कौन है ? १०४-१०६ १८३ 
मम्यग्दर्शन और सम्यग्शान के लक्षण तथा परमालोचनाधिकार 
उनकी उत्पत्ति के कारण ४१-४४. १७४ आलोचना किसको होती है ? १0७ श्ट्ड 
व्यवड़ारचारित्राधिकार आलोचना के चार सर्प १0८ श्ट३ 
अहिसा महाव्रत का स्वरुप ५६ १७६ आनाचना का स्वरुप १0६ श्द्छ 
सत्य महाद्रत का स्वरूप ४७ १३६ आलुद्धन का स्वस्प ११0 श्च्ड 
अचौर्य महाव्रत का स्वरुप ४८ १७६ अविकृतीकरण का स्वरुप १११ श्ध्द 
ब्रहममचर्य महावत का स्वम्प र्ड १७६ भावशुद्धि का स्वरुप ११३ श्द्४ 
परिग्रहत्याग महाव्रत का ग्वसूप ६० १७६ शुद्धनिश्थयप्रायश्धित्ताधिकार 
ईर्या समिति का स्वरुप हट १७६ निश्चय प्रायश्चित्त का स्वम्प ११३-११४ १६४ 
भाषासमिति का स्वस्प ६२ १७७ कपायो पर विजय प्राप्त करने का उपाय ११४ श्ट्३ 
एचणासमिति का स्वरुप ६३ १७७ निश्चय प्रायश्चित्त कियके होता है 27... ११६ श्ट3 
आदा निश्षेफा समिति का स्वस्प ६४ १७७ तपश्चरण ही कर्मक्षय का कारण ११७ १८५ 
प्रतिष्ठापनसमिति का स्वरुप ६४ १७७ तप प्रायश्चित्त क्यों है ? श्श्् श्टछ 
म7नोगुप्ति का लक्षण ६६ १७७ ध्यान ही सर्वस्व क्यों है ? ११६-१२० १८४ 
वचन गुप्ति का लक्षण ६७ १७७ कायोत्सर्ग किसके होता है ? १२१ १४ 
काय गुप्ति का लक्षण द्च् १७७ परमसमाध्यधिकार 


निश्च्वव नय से मनोगुप्ति और वचन परमसमाधि किसके हांती है १२२-१२३ (च्च 


विषयसूची / 7! 


समता के बिना सब व्यर्य है १२४ श्द्द्ध निश्चव और व्यवहार नय से केवली 

स्थायी सामाबिक किसके की व्याख्या १४४६ १६१ 

होती है ? १२४-१३३ १८६-१८७.. केवलशान और केक्लदर्शन साथ साथ 

परनभकत्याधिकार होते हैं १६0 १६२ 

निर्व॒त्ति भक्ति किसके होती है १३४-१३६ १८७-१८८... ज्ञान और दर्शन के स्वब्प की 

योगभक्ति किसके होती है १३७-१३४ शै१८८ समीक्षा १६१-१६६ १६२ 

योग का लक्षण १४० श्च्षट प्रत्यक्षणान का वर्णन १६७ १6६३ 

निश्ववयरमावश्यकाधिकार परोक्षज्ञान का वर्णन १८ १६३ 

आवश्यक अब्द की निरुक्ति १४१ श्द्ड ज्ञान, दर्शन दोनों स्वपर 

आवश्यक युक्ति का निरक्‍्तार्य १४२ श्द्च प्रकाशक हैं १६७-१७१ १६३ 

आवश्यक किसके नहीं हैं ? १४३-१४५ १च४ केवललञानी के बन्ध नहीं है १७२ १६३ 

आत्मवश कौन है ? १४६ श्च्च केवलज्ञानी के बच्चन बन्ध के कारण 

भुद्धनिश्चय आवश्यक प्राप्ति का उपाय... १४७ १60 नहीं हैं १७३-१७४१६३-१६४ 

आवश्यक करने की प्रेरणा १४८ १60 कर्मक्षय से मोक्ष प्राप्त होता है १७६ श्द्ड 

बहिरात्मा और अन्तरात्मा कारण परम तत्व का स्वरुप १७७-१७८ १६४ 

कौन है ? १४६-१४१ १६०0 निर्वाण कहां होता है ? १७६-१८११६४-१६६ 

प्रतिक्रमण आदि क्रियाओं सिद्ध भगवान का स्वरुप श्ध्२ १६५ 

की सार्थकता १३२-१४४१६०-१६१... निर्वाण और सिद्ध में अमेद श्ट३ १३ 

विवाद वर्जनीय है १४६ १६१ कर्मवियुक्त आत्मा लोकाग्रपर्यन्त ही 

सहज तत्व की आराधना की विधि १४७-१४८ १६१ क्यों जाता है ? श्ष्४ १९४ 

शुद्धोपयोगाधिकार ग्रन्थ का समारोप १८४-१८८ १६४ 
अधष्टपाहुड 

दसणपाहुड ( दर्शनप्राभृत ) १६७ सम्वग्दृष्टि जीवों से पैर पड़ाते हैं वे 

मगलाचरण ओर ग्रन्थप्रतिज्ा १ १६७ लूले ओर गूऐे होते हैं १२ १ 

धर्म दर्शनमूलक है २ १ दर्शन भ्रष्ट मनुष्यों की पाद बन्‍दना 

दर्शन से भ्रष्ट ही भ्रष्ट है ३ १६७ करने वाला बोधि को प्राप्त नहीं होता. १३ श्च्् 

सम्यक्त्य से भ्रष्ट जीव ससार में सम्यादर्शन कहा होता है ? १४ श्दद 

ही घुमते हें ४ १0 सम्यकत्व से ही सेव्य और असेव्य का 

सम्यक्त्व से रहित जीव करोड़ों वर्ष में बोध होता है १४ १६६ 

भी बोधि को प्राप्त नहीं होते | १६७ सेव्य और असेव्य को जानने वाला ही 

उत्कृष्ट ज्ञानी कौन होते है ? ध् श्द्७ निर्वाण को प्राप्त होता है १६ १ 

सम्यक्त्व रुप सलिल का प्रवाह ही बन्ध जिनवचन रूप औषध समस्त दु खों 

को नष्ट करता है ७ १6७ का क्षय करती है श्छ श्दच्ड 

भ्रष्टों में भ्रष्ट जीवों का वर्णन ष श्च्ट जिनमत में तीन लिंग ही हैं श्षट १ 

धर्मात्मा मनुष्यों के दोषों को कठने सम्यग्बृष्टि का लक्षण श्र १८ 

वाले स्कय भ्रष्ट हैं र १्द्द व्यवहार और निश्चवनय से 

जिन दर्शन से भ्रष्ट मनुष्य मूल विनष्ट है. १0 श्द्च सम्कदर्शन का लक्षण २० १६ 

मोक्षमार्ग का मूल जिन दर्शन है ११ श्ध्द सम्यादर्शन मोक्ष की प्रथम सीढी है २१ श्र 


स्वय दर्शन से भ्रष्ट होकर जो दूसरे शक्ति के अनुसार क्रिया करना चाहिवे. २२ रद्द 
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दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप तथा विनय 


में लीन पुरुष ही वन्‍्दनीय है २३ 
जो दिगम्बर वेध को दर्शनीय नहीं 

मानता वह सयमधारी हांकर भी 

मिथ्यादृष्टि है रथ 
देववन्दित जिनेन्द्र के रप को 

देखकर जो गर्व करते है व सम्यक्त्व 

से रहित है २४ 
असयमी बन्‍्दनीय नहीं हे २६ 
गुणहीन वन्‍्दनीय नहीं है २७ 
तपस्थी साधुओं को कुन्दकुन्द स्वामी 

की कन्‍्दना र्ष 
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परिवर्तन पूर्ण किये हैं 
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मावश्रमण ही कल्याण परम्फ्रा को 
प्राप्त होते हैं 

दूषित आडारादि करने के कारण 
तिर्यंचगति के दु ख उठाये हैं 

पाच प्रकार के विनव को धारण 
करने का उपदेश 

दश प्रकार के वैयावृत्य करने का 
उपदेश 

दीषों की आलोचना करने का उपदेश 
क्षमा घारण करने का उपदेश 
अन्तरग की शुद्निपूर्वक द्रव्यलिंग धारण 
करने का उपदेश 

आहारादि संज्ञाओं से मोहित हुआ 
जीव भव वन में भटकता है 

पूजा लाम आदि की चाह न 

रखकर ही उत्तरगुणों के पालन करने 
का उपदेश 

तत्यों के चिन्तन करने का उपदेश 
परिणाम से ही पाप और पुण्य होते है 
जिनवचन से पराडू मुख जीव 
अशुभकर्म बाधता है 

भावशद्धि को प्राप्त हुआ जीव शुभ 
कर्म बाधता है 

ज्ञानावरणादि कर्मी को जलाकर 
अनन्तज्ञानादि गुणों की चिन्ता का 
उपदेश 

शील के अठारह हजार भेदों का 
चिन्तन करने का उपदेश 

आर्त और रौद्र ध्यान को द्लोडकर 
घ॒र्म्यध्यान और शुक्लध्यान करने 

का उपदेश 

भावलिगी मुनि ही ससारस्पी वृक्ष 
को काटते हैं 

रागरुप हवा से रहित होने पर ही 
धघ्यानस्पी दीपक जलता है 

पच्गुरुओं परमेष्ठियाँ के ध्यान का उपदेश 
झानमय शीतल जल के पान से 
व्याधि जन्म-जरा आदि की दाड़ 
मिटती है 

भावलिंगी मुनि की महिमा 

जब तक बुढदापा नहीं आया तब तक 
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आत्मबित करने का उपदेश १३२ 
बटकाय के जीवों पर दया करने का उपदेश १३३-१३४ 
प्राणिक्ध के कारण जीव चौरासी लाख 

योनियों में दु.ख उठाता है १३४ 
जीवों को अभयदान देने का उपदेश १३६ 
३६३ मिथ्यादृष्टियों के मेद १३७ 
अभव्य जीव अपनी प्रकृति नहीं छोडता._ १३८ 
मिथ्यादृष्टि जीव को जिन प्रणीत 

घर्म नही रुचता श्३द 
कृत्सितधर्म में लीन हुआ जीव कुगति 

का भाजन होता है १४० 
मिथ्यानय और मिध्याशास्त्रों से मोहित 

हुआ जीव अनादि से भ्रमण कर रहा है. १४१ 
तीन सौ ग्रेसठ पाखण्ड्ियो के मत 

की छोड़ने का उपदेश १४२ 
सम्वादर्शनादि रहित जीव चलता- 

किरता शव है १४३ 
सम्यग्दर्शन की प्रधानता का वर्णन 

आत्मा कर्ता-भोक्‍्ता आदि है १४८ 
जिन भावना से युक्त भव्य जीव 

ही घातिया कर्मों का क्षय करता है १४९ 
घाति चतुष्क के क्षय से अनन्तचतुष्टय 

प्रकट होते हैं १३० 
अरहत परमेष्ठी के नाम १४१ 
अरहत परमेष्ठी मुझे उत्नमबीधि 

प्रदान करें १५२ 


जिनवरचरणकमल की वन्‍दना का फल. १३३ 
भाव के द्षर जीव कषाय और 


विषय से लिप्त नहीं होते १४४ 
शीलसयमादि गुणों से मुक्त मुनि ही मुनि हैं १४४ 
कषायरुपी योद्धाओं के जीतने वाले 

ही घीर वीर हैं १४६ 
विषयर्पी समुद्र से तारने वाल मुनि घन्य हैं१४७ 
मुनि, ज्ञान सपी शस्त्र के द्वारा 

मावा सपी वेल को काटते हैं १ 
मुनि चारित्र र्पी तलवार से पापरुपी 

स्तम्भ को काटते हैं १४ 
मुनीन्द्र रुपी चन्द्रमा की शोभा 

का वर्णन १६० 
विभ्ुद्ध भावों के धारक मुमि 

सासारिक और पारमभार्थिक सुख 
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२३६ 
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२३६ 
२३६ 
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२३ 
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२३ 


२१ 
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को प्राप्त करते हैं 

सिद्ध परमेष्ठी की स्तुति 

भाव पाहुड का समारोप 
नोक्खपाहुषट ( मोक्ष्याभुत ) 
मयूलायरण और ग्रन्थ प्रतिला 
आत्मतत्य की विशेषता और 
उसके तीन मेद 

बहिरात्मा, अन्तरात्मा और 
परमात्मा के लक्षण 

परमात्मा के नाम 

अन्तरात्मा बनकर बहिरात्मा को 
छोडो और परमात्मा का ध्यान करो 
बहिरात्मा का वर्णन 

शरीर से निरपेख मनुष्य ही 
निर्वाण को प्राप्त होता है 

परद्रव्य में रत पुरुष बन्ध को प्राप्त 
होता है और स्वद्रव्य में रत पुरुष 
बन्ध से छ्ूटता हे 

स्वद्रव्य में रत साधु सम्वग्दृष्टि है 
परद्रव्य में रत साधु मिथ्यादृष्टि है 


पर द्रव्य से दुर्गति और स्वद्रव्य से सुगति 


होती है 
परद्रव्य का निरुपण 
स्वद्रय्य का निरुषण 
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स्व द्रव्य के ध्यान से निर्वाण प्राप्त होता है १६ २४३ 


शुद्ध आत्मा के ध्यान से स्वर्गलोक 
भी प्राप्त होता है 

काल आदि लब्धियों से आत्मा 
परमात्मा बनता है 

उत्कृष्ट व्रत और तप से सवा 

प्राप्त करना अच्छा है अव्रत से 
नण्क प्राप्त करना अच्छा नही है 
समार सागर से पार होने के 
इच्छुक मनुष्य के शुद्धात्मा का 
ध्यान करना चाहिये 

ध्यानस्थ योगी लोक व्यवहार से 
विरत हो आत्मा का ध्यान करता है 
परमात्मा का ध्यान करने वाले 
योगी की विचारधारा 

पच महादत आदि में सलगन मुनि 
ही ध्यान- अध्ययन में प्रवृत्त होता है 


२०-२३ २४३ 
२४ रह ३ 
२५ र४३ 
स्ध्ध २४४ 
२७ र४४ 
२८-३२ रह४ 
5 रहं४ 


78/ कुन्दकुन्दभारती 


आराधना, आराधक और 

आराधना का फल 

आत्मा कैसा है ? 

रत्नग्रय की आराधना करने 

वाला मुनि आत्मा का ध्यान कर 

सकता है 

शान, दर्शन और चारित्र का स्वरुप 

दर्शन से शुद्ध पुरुष ही निर्वाण को 
प्राप्त होता है 

सम्वक्श्व का स्वरुप 

सम्कज्ञान का स्वरूप 

सम्यक्धारित्र का स्वरुप 

शक्ति अनुसार किये हुए तप का फल 
परमात्मा का ध्यान कौन करता है 
उत्सम सुख को कौन प्राप्त करता है 
विधय-कषाय से युक्‍त रुद्र सिद्धि 
सुख को प्राप्त नहीं होता 

जिनमुद्रा सिद्धि सुख म्प है 

परम पद का ध्यान करने वाला 
नवीन कर्म नहीं ग्रहण करता 
परम पद को कौन जीव प्राप्त करता है 
चारित्र या धर्म का स्वरुप 
स्वभाव से शुद्ध जीव, रगादि से 
मुक्त होने के कारण अन्य रुप होता है 
सम्यक्त्यवन्त जीव ही ध्यान में 
तत्पर होता है 
जिस कर्म को अशानी जीव अनेक 
भवों में खिपाता है उसे ज्ञानी जीव 
एक मुहूर्त में खिपा देता है 
श्ञोनी और अज्ञानी का लक्षण 
घाजित्र से रहित ज्ञान और दर्शन 
से रहित तप से क्या होने वाला है ? 
अचेतन को चेतन और चेतन को 
अचेतन मानने वाला आश्ञानी है 
जान और तप से मुक्त जीव ही 
निर्वाण को प्राप्त करता है 
तीर्षकर भी तप करते हैं ऐसा 
जानकर ज्ञानी पुरुष को तपश्चरण 
करना चाहिये 
अभ्यन्तर लिंग से रहित साधु 
मोक्ष पथ नाशक है 
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साधु को दु ख सहन करने का 
अभ्यास करना चाहिये 

निज आत्मा डी जानने और 

ध्यान करने योग्य है 

आत्मा का जानना, उसकी भावना 
करना और विषयों से विरक्‍त होना 
सरल नहीं है 

विषयों में जब तक प्रवृत्ति है तब 
तक आत्मा का जानना नहीं हो 


सकता 

निजात्म भावना से भ्रष्ट मनुष्य ससार 
भ्रमण करते हैं 

चतुरग ससार का कौन छोड़ते हैं ? 
परुद्रव्य मे परमाणुप्रमाण भी राग 
रखने वाला जीव अज्ञानी है 

आत्मा का ध्यान करने वाले दृढ़ 
चारित्रवान जीवों का निर्वाण नियम 

स प्राप्त होता है 

जा पदार्थ साधारण मनुष्य को 

जग का कारण है उसी पदार्थ से 
ज्ञानी आत्मभावना प्राप्त कर लेता है 
समभाव से ही चागजित्र होता है 

"इस समय ध्यान के योग्य 

काल नही है" इस मान्यता का खण्डन 
जो पापी जीव जिनलिंग धारण 

करते हैं वे मोक्षमार्ग से रहित हैं 
मोक्षमार्ग में गृहीत साधुओं का वर्णन 
जिनवचन ही सिद्धि के कारण है 
सम्यक्त्ववन्त जीव ही आठ 

कर्मों का क्षय करता है 

अधिक कहने से क्या ? जो जीव 
सिद्ध हुए हैं, हो रहे हैं ओर 

आग होंगे वह सम्यक्त्व की ही महिमा है 
जिन्होंने स्वप्न म॑ भी सम्यक्त्व को 
मलिन नहीं किया वे धन्य हैं 

सम्यक्त्व क्या है और किसके होता है ? 
मिध्यादृष्टि कौन होता है ? 

और उसका फल क्या है ? 

जो साधु मूलगुण को छोड़कर बाहयकर्म 
करता है बढ़ जिनलिंग का विराधक है 
आत्मस्वभाव से विपरीत प्रवृत्ति करने 
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वाले साधु को बाहयकर्म क्या लाभ तप निरवैंक है | २४४ 
पहुचा सकते हैं ? <६-१00. २४४ चारित्र से शुद्ध ज्ञान, दर्भन से 

स्वकीय शुद्र सुख में अनुरक्त विशुद्ध लिंग ग्रहण और सबम से 

रहने वाले साधु का वर्णन १0१ २४४ सहित तप अल्प डोने पर भी 

उत्तम स्थान को कौन साधु महाफलदायक दे ६ २३६ 
प्राप्त करता है ? १०२ २४४ ज्ञान को प्राप्त कर जो विषयों 

तीबैंकर भी जिस आत्मतत्व का ध्यान में लीन रहते हैं वे चांतुर्गतिक 

करते हैं उसके ध्यान करने का उपदेश... १05 २४४ ससार में भ्रमण करते रहते हैं ७ रच 
अरहन्त आदि पद्रपरमेष्ठी जिस आत्मा विषयों से विरक्‍त जीव, ज्ञान को 

में स्थित हैं वही आत्मा मेरे लिये शरण है १0४ २५४४ प्राप्ककर संसार को हदते हैं 4 २४६ 
सम्यग्दर्शनादि चार आराधनाए जिस जिस प्रकार सुहागा से स्वर्ण 

आत्मा में स्थित हैं वही आत्मा मेरे लिये निर्मल होता है उसी प्रकार ज्ञान जल 

शरण है १0४ २४४ से आत्मा निर्मल होता है ्ड २६० 
मोक्षपाहुड्ड का समारोप १0६ २४४ यदि कोई मन्दबुद्धि पुरुष शान 

लिंगपाहुड ( लिंगप्राभृत ) गर्वित हांकर विपयो में प्रवृत्ति करते हैं 

मगलाचरण और प्रतिशावाक्य १ २४४ ता यह ज्ञान का अपगधघ 

धर्म से ही लिंग होता है. भाव नहीं है १0 २६० 
रहित लिंग से क्‍या होने वाला है ? २ २४४ ज्ञान, दर्शन, चारित्र और तप से 

जो पापमाहित जीव जिनवर का लिग ही निर्वाण होता है ११ २६० 
घारण कर उसका उपहास कराता है शील के रक्षक, सम्यक्त्व से 

वह यथार्थ लिंग को नष्ट करता है ३ २४४ शुद्ध ण्व दृढचारित्र के धारक जीबों को 

यथार्थ लिंग का उपहास कराने निर्वाण निवम से प्राप्त होता है १२ २६० 
वाले कार्यों का वर्णन ४-७... २३४४-२४६ इष्ट-लक्ष्य को देखने वाले विषयों में 

अन्तर्ध्यान करने वाला साधु अनन्त मोही जीव भी मार्ग को प्राप्त कहे जाते हैं. १३ २६0 
ससार का पात्र हांता है षट २४६ शील, व्रत और ज्ञान से 

जो जिनलिंग घारणकर दूसरों के रहित जीव आराधक नही हैं १४ २६० 
विवाह सम्बन्ध जोड़ता है वह नरक शीलगुण से रहित जीवों का मनुष्य 

को प्राप्त होता हे र्ड २४६ जन्म निर्यक है १३२६१ 

कुलिंगियों का विस्तार से वर्णन १०-२१ २४६-२४८ शौल ही उत्तम श्रृत है १६ २६१ 
लिंग प्राभृत का समारोप २२ रच शौल गुण से सुशोमित मनुष्यों के 

सीलपाहुड ( शीलप्राभुत ) देव भी प्रिय होते हैं और 

मगलाघरण और प्रतिशावाक्य ॥ २४८ शीलरहित मनुष्य तुच्छ होते है १७ श्द्र 
शील और ज्ञान का विरोध नही है २ २४८ उत्तम शीलके धारक मनुष्यों 

ज्ञान, आत्मभावना और विषय का जीवन सुजीवन है श्् २६१ 
विरक्ित उत्तरीत्तर कठिन है ३ २४६ जीवदया, इन्द्रिवदमन आदि शील 

विषयों के वशीभूत जीव ज्ञान को का परिवार है श्ड २६१ 
नहीं प्राप्त होता ओर विषयों से शील मोक्ष का सोपान है २० २६१ 
विरकक्‍्त जीव बिना ज्ञान के विधय, क्यि से भी अधिक 

कर्मों का क्षय नहीं कर सकता ४ २४६ दु खदायक हैं २१-२२ २६१-२६२ 
चारित्र से डीन शान, दर्शन से रहित विषयासक्त जीव घारों गतियों में 


लिंग्राहण और संवम से रहित दु ख भोगते हैं २३ २६२ 
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तप और भील के घारक 

मनुष्य विषय और विष को खल 
के समान नष्ट कर देते हैं 

शील ही सकें उत्तम है 

विषयबी जीव अरहट की घडी के 
समान ससार में घूमते रहते हैं 
शानी जीव, तप, सयम और शील 


के खरा ही कर्मों की गाठ को खोलते हैं 


जिस प्रकार जल से समुद्र की 
शोभा है उसी प्रकार शील से 
मनुष्य की शोभा है 

यदि शील के बिना मोक्ष होता 

हो तो कुत्तों तथा गधा आदि 
पशुओ को भी उसकी प्राप्ति होती 
यदि विषयों के लोभी ज्ञानी पुरुष 
को मोक्ष होता तो फिर दशपूर्व 
का पाठी रुद नरक क्यों गया 


मगलाचरण और प्रतिज्ञावाक्य 
बारह अलुप्रेक्षओं के नाम 
अधुव अमु्रेक्ष 

अशरण अनुष्रेक्षा 

एकत्य अनुप्रेश्षा 
अन्यत्वानुप्रेक्षा 


ससारामुप्रेक्षा 
द्रत्यपरिवर्तन का स्वरुप 


क्षेत्रपरिवर्तन का स्वरुप 
कालपरिवर्तन का स्वरुप 

भव परिवर्तन का स्वस्प 
भावपरिवर्तन का स्वरूप 

जो जीव पाप बुद्धि से स्त्री-पुत्रादि 
के निमित्त धन अर्जित करता हे 
बह ससार में भ्रमण करता है 
ससार भ्रमण के कारण 

चौरासी लाख योनियों का वर्णन 
ससार में जीवों को संयोग-वियोग 
आदि की प्राप्त होते हैं 

कर्मों के निमित्त से जीव 


२३ 


२७ 


रच 


२ 


३0-३१ २६३-१६४ 


र्द्२ 
श्घ२ 


२६२ 


२६३ 


२६३ 


र्द३ 


विषयों से विरक्‍त जीव नरकों की 
वेदना को दृश्कर अरहन्त पद 

को प्राप्त दोता है 

सम्यदर्शनादि पंचायार पवन सहित 
अग्नि के समान पुराने कर्मों को 
भस्म कर देते हैं 

विषयों से विरक्‍्त जीव ही सिद्ध 
गति को प्राप्त होते हैं 

शीलवान्‌ मनुष्य ही महात्मा बनता है 
सम्यग्दर्शन की महिमा 

शील रुपी सलिल से स्नान 

करने वाले जीव ही सिद्धालय के 
सुख को प्राप्त होते हैं 

आराधनाओं को प्रकट करने वाले 
कौन होते हैं ? 

सम्यादर्शन तथा शील ही ज्ञान हैं 
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ससार बन में भटकता है 

ससार से अतीत जीव उपादेय है 
और ससार से आक़रान्त जीव हेय 
है ऐसा ध्यान करना चाहिये 
लोकानुप्रेक्षा 

अशुचित्यानुप्रेक्ष 
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ब्रहमचर्य धर्म का लक्षण ट0 २७८ क्षायोपशमिक शान हे है ष्४ २७६ 
मुनिधधर्म मोक्ष का कारण है ष्श श्७द कर्मों की मूलोत्तर प्रकृतिया परद्रव्य हैं. ८४ २७६ 
निश्चयनय से घर्म गृहस्थ और निश्चयनब में ढेव-उपादेव का 

मुनिधर्म से भिन्‍न है ष्२ २७६ विकल्प नहीं है ष्द्ध २७ 
बोधियुर्लभानुप्रेक्षा." बारह अनुप्रेश्लाए ही प्रत्याख्यान 

जिस उपाय से सम्यश्षान होता है तथा प्रतिक्रमण आदि हैं ८७-८८... २६० 
उस उपाव की घिन्ता बोधि है च्३ २७६ बारह अनुप्रेक्षोओं का फल ८६-६0. २८० 
कर्मोदयजनित पर्थाव होने से समारोप १ २८० 


तीथैकर भक्ति श्न्ट श्ष्ः निर्वाणभक्ति १-२१ २६३ 
सिद्ध भक्ति १-१२ र्ष्२ नन्दीश्वरभकिति २७ 
श्रुतभक्ति १-११ श्ष्४ शान्तिभक्ति रद्द 
चारित्र भक्ति १-१० र्च्द् समाधिभक्ति २८ 
योगिभक्ति १-२३... शथ्ट पंचगुरुभक्ति १-७ २€ट 
आचार्य भक्ति १-१० २१ चैत्यभक्ति ३00 


पंचास्तिकाय: 


मगलाचरण 
इंदसदवदियाणं तिहुअगहिदमधुरविसदवक्काणं । 
अंतातीदगुणाणं णमो जिणाण जिदभवाणं ।। १।। 


सौ इन्द्र जिन्हें वन्दना करते हैं, जिनके वचन तीन लोक के जीवों का हित करने वाले मधुर एवं विशद 
हैं, जो अनन्त गुणों के धारक हैं, और जिन्होंने चनुर्गति रुप ससार को जीत लिया है, मैं उन जिनेन्द्र देव को 
नमस्कार करता हू ।। ९॥। 
ग्रन्थ करने की प्रतिज्ञा 
समणमुहुग्गदमट्ठं चदुग्गदिणिवारणं सणिव्वार्ण । 
एसो पणमिय सिरसा समयमिम सुणह वोच्छामि।। २।। 


जो मर्वज्ञ-वीतराग देव के मुख से प्रकट हुआ है, चारों गतियों का निवारण करने वाला है और 
निर्वाण का कारण है, उस जीवादि पदार्थ समृह को अथवा अर्थ समयसार को शिर से नमस्कार कर मैं इस 
पच्चास्तिकाय रुप समयमसार को कहृगा। है भव्यजन ' उसे तुम सुनो ।। २।। 
लोक और अलाक का स्वरूप 
समवाओ पचण्ह समउत्ति जिणुत्तमेहिं पण्णत्तं। 


सो चेव हददि लोओ तत्ती अमिओ अलोओ ख।। ३ ।। 


जीव, पुदगल धर्म, अघर्म और आकाश इन पाचों का समुदाय समय है ऐसा श्री जिनेन्द्र देव ने कहा 
है। उक्त पाचों का समुदाय ही लोक है और उसके आगे अपरिमित आकाश अलोक है।। ३ ।। 
अस्तिकायों की गणना 
जीवा पुग्गलकाया धम्माधम्मा तहेव आयास। 
अत्थित्तिम्हि य णियदा अणण्णमइया अणुमहंता ।। ४।। 
अनन्न जीव, अनन्त पुद्गलन एक घर्म णक अधर्म और एक आकाश ये पांचों अपने सामान्य विशेष 
अस्तित्व में यदा नियत है, द्रव्याधिक नव की अपेक्षा उस अस्तित्व गुण से अमिन्‍न रुप है, तथा बहुप्रदेशी हैं। [ अत 
इन्हें अस्तिकाय कहते हैं। |। ४ ।। 
अस्तिकाय का स्वरूप गुणेहि 
जेसिं अत्यिसढ़ाओ गुणेहि सह पज्जएहिं विविहेहिं। 
ते होंति अत्यिकाया णिप्पण्णं जेडिं तइलुक्कं ।। ५।। 


जिनका अस्तित्व स्वभाव अनेक गुण और अनेक पर्यायों के साथ सुनिश्चित है वे अस्तिकाव कहनाते 
है। यह ब्रैलोक्य उन्हीं अस्तिकायों से बना हुआ है ।। ४।। 


॥ अणवा5त्र प्रदेशा मूर्तामूर्ताश्च निर्विभागाशास्त्रैमहान्तो5णुमड़ान्त प्रदेशप्रचयात्मका इति सिद्ध तेषा कायत्वम। अणुभ्या महान्त इति 


हह व्यणुकपुदगलम्कन्धानामपि तथाविधत्वमू। अणवश्य महान्तश्च व्यक्तिशक्तिस्पान्यामिति परमाणूनामंकप्रदेशात्मकत्व5पि 
तन्मिद्वि ।- तप्रवृ । 


२/कुन्दकुन्दभारती 
द्रव्यों की गणना 
ते चेव अत्यिकाया तेकालियभावपरिणदा णिच्चा। 


गच्छंति दवियभावं परियट्टणलिंगसंजुत्ता।। ६।। 


ऊपर कहे हुए जीवादि पांच अस्तिकाव परिवर्तननिग अर्थात्‌ कान के याथ मिलकर द्रव्य व्यवहार को 
प्राप्त हो जाते हैं - दत्य कहलाने लाते हैं। ये सभी पर्यायारथिक नय की अपेक्षा ब्रिकालवर्ती पर्यायों में परिणमन 
करने के कारण अनित्य हैं - उत्पाद, व्यय रुप हैं और द्रव्याधिक नय की अपेक्षा स्वस्प में विश्रान्त होने के कारण 
नित्य हैं - प्रौव्यरुप हैं।  ६।। 
एकक्षेत्रावगाह रूप होकर भी द्रव्य अपना स्वभाव नहीं छोडते 
अण्णोण्णं पविसंता दिता ओगासमण्णमण्णस्स | 
मेलंता वि य णिच्चं सगं सभावं ण विजहंति।। ७।। 
उक्त छहों द्रव्य यद्यपि परस्पर एक दूसरे में प्रवेश कर रहे हैं, एक दूसरे को अवकाश दे रहे हैं और 
निरन्तर एक दूसरे से मिल रहे हैं तथापि अपना स्वभाव नही छोड़ते ।। ७।। 
सत्ता का स्वरूप े 
सत्ता सव्वपयत्था सविस्सरूवा अणंतपज्जाया। 
भंगुप्पादधुवत्ता सप्पडिवक्खा हवदि एक्का || ८।। 
सत्ता सम्पूर्ण पदार्थों में स्थित है, अनेकस्प है, अनन्त पर्यायों से सहित है, उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य 
स्वस्प है, एक है तथा प्रतिपक्षी धर्मों से युक्त है ।। ८।। 
द्रव्य का लक्षण ; 
दवियदि गच्छदिं ताइं ताइ सब्भावपज्जयाईं जं। 
दवियं त॑ भण्णंत अणण्णमृढ तु सत्तादो।। €।। 
जो उन उन गुण-पर्यायों को प्राप्त होता है उसे द्रव्य कहते हैं, यह द्रव्य सत्ता से अमिन्‍न रहता है। 
सत्ता ही द्रव्य कहलाती है ।। € |! 
द्रव्य का दूसरा लक्षण 
दव्व सल्‍लक्खणियं उप्पादव्बयधुबत्तसजुत्त । 
गुणपज्जवासय बाज त भण्णंति सब्वण्द्ठ ॥)। १0) ।]॥ 
जो सत्ता स्प लक्षण से सहित है अथवा उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य य॑ युक्त है अथवा गुण और पर्यायों 
का आश्रय है उमे सर्वजदेव द्वत्य कहते है ।। १०।। 
पर्याय की अपेक्षा उत्पाद व्यय और ध्रौव्य की सिद्धि 
उप्पत्तीव विणासो दव्वस्स य णन्थि अत्यि सब्भावो। 


विगमुण्पादधुवत्तं करेंति तस्सेव पज्जाया।। ११।। 


। परिवर्तनमेव जीवपुदगलादिपरिणमनमेवाग्नेर्धूमवत्‌ कार्यभूत लिंग चिह़न गमक ज्ञापक सुचन यस्य स भर्वाति पण्विर्तनालग कानाणु 
द्रव्यकालस्तन सबुक्ता ।- ता वृ । 
2 "तत्त्व सल्लाक्षणिक सन्मात्र वा यत स्वत सिद्धम्‌।” -पचाध्यायी। 


3 "सदृद्रव्यम्‌”, "'उत्पादव्यवधौष्ययुक्त सत्‌", गुणपर्ययवदद्रव्यम -त सृ। 


पंचास्तिकाय/ ३ 


द्रव्य का न उत्पाद होता है और न विनाश। वह सदा अस्तित्व रुप रहता है। उसकी पर्याय ही 
उत्पाद, व्यय तथा धौव्य रुप परिणमन करती है। [ द्रव्यायिक नय की अपेक्षा द्रव्य अपरिणामी है और पर्यावार्यिक 
नय की अपेक्षा परिणामी )।। ११ ।। 
द्रव्य और पर्याय का अभेद निस्पण 
पज्जयविजुदं दव्व॑ दव्बविजुत्ता 4 पज्जया णत्यि। 
दोण्हं अणण्णभूदं भावं समणा परुविति।। १२।। 
न द्रव्य, पर्याय से रहित होता है और न पर्यावें द्रव्य से रहित होतीं हैं। महामुनि दोनों का अमेदस्वरूप 
वर्णन करते है।। १२।। 
द्रव्य और गुण का अमेद 


दव्वेण बिणा ण गुणा गुणेहिं दव्वं विणा ण संभवदि। 
अब्वदिरित्तो भावो दव्वगुणाणं हवादि तम्हा।। १३।। 
द्रव्य के बिना न गुण ठहर सकते हैं और न गुणों के बिना द्रव्य ही ठहर सकता है अत द्रव्य और 
गुणों के बीच अव्यतिरेकमाव होता है - दोनों अभिन्‍न रहते हैं।। १३ ।। 
सात भंगों का 'निरुपण ॥॒ े बस्लिद 
सिय अत्थि णत्थि उह॒य॑ अव्वत्तव्वं पुणो य तत्तिदयं। 
दव्वं खु सत्तभंगं आदेसवसेण संभवदि।। १४ ।। 
निश्चय से द्वव्य, विवक्षा के वश निम्नलिखित सप्तभग रुप होता है जैसे - १ स्थादस्ति - किसी 
प्रकार है, २ स्थान्नास्ति - किसी प्रकार नहीं है, ३ स्वादुभयम्‌ - किसी प्रकार अस्तिनास्ति दोनों रुप है, ४ 
स्यादक्तव्यम्‌ - किसी प्रकार अवक्तव्य है, ४ स्यादस्ति अवक्तव्यम्‌ - किसी प्रकार अस्तिरुप होकर अवक्तव्य है, 


६ स्वान्नास्ति अवक्तव्यम्‌ - किसी प्रकार नास्ति रुप होकर अवक्तव्य है और ७ स्थादस्तिनास्ति अवक्तव्यम्‌ - 
किसी प्रकार अस्ति-नास्ति दोनों रुप होकर अवक्तव्य है।। १४ ।। 


गुण और पर्यायों में उत्पाद तथा व्यय का वर्णन 
भावस्स णत्यि णासो णत्थि अभावस्स चेव उप्यादो। 
गुणपज्जयेसु भावा उप्पादवए पकुब्बंति।। १५।। 


सत्‌ पदार्थों का नाश नहीं होता और न असत्‌ का उत्पाद डी। पदार्थ गुण और पर्यायों में ही उत्पाद 
तथा व्यय करते हैं।। १४।। 


द्रव्यों के गुण और पर्यायों का वर्णन 
भावा जीवादीया जीवगुणा चेदणा व उबओगो । 
सुरणरणारयतिरिया जीवस्स य पज्जया बहुगा।। १६।। 


जीव आदि छह पदार्य भाव है, चेतना और उपयोग जीव के गुण है, देव मनुष्य, नारकी और तिय्य॑च ये 
जीव की अनेक पर्याथें है।। १६।। 


दृष्टान्त द्वारा उत्पाद व्यय और ध्रौन्‍्य की सिद्धि 
णट्ठों देही देवों हवेदि इृदरों वा। 
उभयत्त जीवभावो ण णस्सदि ण जायदे अण्णो ।। १७॥। 


४/कुन्दकुन्दभारती 
मनुष्यपर्याय से नष्ट हुआ जीव देव अथवा अन्यपर्याय रुप हो जाता अवश्य है, परन्तु जीवत्वमाव का 
सद्भाव दोनों ही पर्यायों में रहता है। पूर्व जीव का न तो नाश ही होता है और न अन्य जीव का उत्पाद ही।। १७। 
सो चेव जादि मरणं जादि ण णट॒ठों ण चेव उप्पण्णो। 
उप्पण्णो व विणट्ठो देवो मणुसोत्ति पज्ञाओ।। १८।॥। 
वही जीव उपजता है जो कि मरण को प्राप्त होता है, स्वभाव से जीव न नष्ट होता है और न उपजता 
ही है। देव उत्पन्न हुआ और मनुष्य नष्ट हुआ, यहा पर्याय ही तो उत्पन्न हुआ और पर्याय ही नष्ट हुआ।। १८।। 
सत का विनाश और असत की उत्पत्ति नहीं होती 
एवं सदो विणासो असदो जीवस्स णत्थि उप्पादो। 
ताबदिओ जीवाणं देवो मणुसोत्ति गदिणामों ।। १८ ।। 
इस प्रकार संत रुप जीव का न नाश होता है औन न असनत्‌ रुप जीव का उत्पाद ही। जीवों में जो देव 
अथवा मनुष्य का व्यवहार होता है वह सब गति नामकर्म के उदय से होने वाला विकार है ।। १<।। 
ज्ञानावरणादि द्रव्य कर्मों के अभाव से सिद्ध पर्याय की प्राप्ति होती है 
णाणावरणादीया भावा जीवेण सुटदु॒ अणुबद्धा । 
तेसिमभाव किच्चा अभृदपुव्वो हवदि सिद्धों ।। २०।। 


इस समसारी जीव ने अनादिकान से ज्ञानावरणादि कर्मपर्यायों का अतिशय बन्ध कर जक्खा है अत 
उनका अभाव - क्षय करके ही यह जीव अमृतपूर्व सिद्धपर्याय को प्राप्त हो सकता है ।। २० ।॥ 
भाव, अभाव, भावाभाव और अमावभाव का उल्लेख 


एवं भावमभाव॑ भावाभाव अभावभाव च। 
गुणपज्जयेडिं सहिदों ससरमाणों कुणदि जीवों।। २१।॥ 
इस प्रकार गुण और पर्वायों के साथ पाच परावर्तन रुप ससार में भ्रमण करता हुआ यह जीव कभी 
भाव को करता है - देवादि नवीन पर्बाव की घारण करता है, कभी अभाव को करता है - मनुष्यादि पूर्व पर्याय का 


नाश करता है, कभी भाव का अभाव करता है - वर्तमान देवादि पर्याय का नाश करता है और कभी अभाव का 
भाव करता है - मनुष्यादि अभावस्प पर्याय का उत्पाद करता है ।। २१।। 


अस्तिकायों के नाम 
जीवा पुग्गलकाया आयासं अत्थिकाइया सेसा। 
अमया अत्थित्तमया कारणभूदा हि लोगस्स ।। २२।। 
जीव, पुदगल घर्म, अधर्म और आकाश य पांच द्रव्य अस्ति स्वस्प तथा बहुप्रदेशी होने के कारण 


अस्तिकाय कहलाते हैं। ये अकृत्रिम है, शाश्वत हैं और लोक के कारणमूत है ।। २२ ।। 
काल द्रव्य के अस्तित्व की सिद्धि 


सब्भावसभावाण जीवाण तड़ य पोग्गलाण च। 
परियट्टणसंभूदो कालो णियमेण पण्णत्तो ।। २३ ।। 


सत्‌ अर्थात्‌ उत्पाद, व्यय ध्रौव्य रुप स्वभाव से सयुक्त जीव और पुदगलों का जो परिणमन दृष्टिगोचर 
होता है उससे काल द्रव्य का अस्तित्व सिद्ध हो जाता है । | २३ ।। 
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 अमया अकृत्रिमा न केनापि पुरुषविशेषेण कृता ।। ता वृ। 


पचांस्तिकाय/४ 


कालद्रव्य का लक्षण बबगदिदीमध 
बवगदपणवण्णरसो अटठफासो व। 
अगुरुलहुगो अमुत्तो वटटणलक्खो य कालोत्ति।। २४।। 


काल द्रव्य पाच वर्ण, पाच रस, दो गन्ध, और आठ स्प्शों से रहित है, षड़गुणी हानिवृद्धि सप 
अगुरुनधुगुण से युक्त है, अमूर्तिक है और वर्तनालक्षण से सहित है।। २४ । | 
व्यवढार काल का वर्णन 


समओ णिमिसो कटठा कलाय णाली तदो दिवारत्ती। 
मासो दु अयण सवच्छरोत्ति कालो परायत्तो।। २४।। 


समय निमेष, काष्ठा, कला नाडी, दिनरात, मास, ऋतु, अयन और वर्ष यह सब व्यवहार काल है। 
चूंकि यह व्यवहार काल सूर्योदय सूर्यास्त आदि 
पुद्गल द्रव्य के निमित्त से व्यवहार काल की उत्पत्ति का वर्णन 
णत्थि चिर वा खिप्पं मत्तारहिदं तु सा वि खलु मत्ता। 


पुग्गलदव्बेण विणा तम्हा कालो दु पदुच्चभवों ।। २६ ।। 


कान की मात्रा - मर्यादा के बिना विलम्ब और शीघ्रता का व्यवहार नहीं हो सकता अत उसका वर्णन 
अवश्य करना चाहिये और चूंकि कान की मात्रा पुदुगन द्रव्य के बिना प्रकट नहीं हो सकती इसलिये उसे पुद्गल 
द्रव्य के निमित्त से उत्पन्न हुआ माना जाता है।। २६ ।। 
इस प्रकार श्री कुन्दकुन्ददेव द्वाग विग्चित पचास्तिकाय ग्रन्थ में षड़्द्रत्य और पचास्तिकाय के 
सामान्यस्वरुप को कहने वाला "पीठबन्ध" समाप्त हुआ। 
का 


जीव का स्वरूप 


जीवोत्ति हवदि चेदा उवओगविसेसिदो पह्ू कत्ता। 
भोत्ता य देहमत्तो ण हि मुत्तो कम्मसजुत्तो ।। २७।। 


जो निश्चय नव की अपेक्षा भावप्राणों मे और व्यवहार नय की अपेक्षा द्रव्य प्राणों से जीवित रहता है 
वह जीव कहलाता है। यह जीव निश्चय नय की अपेक्षा चेतनामय है और व्यवहार नय की अपेक्षा चेतनासयुक्त है। 
निश्चय नय की अपेक्षा केवलज्ञान, केवलदर्शन रूप उपयोग से और अशुद्ध निश्चयनव की अपेक्षा मतिज्ञान आदि 
क्षायोपशमिक उपयोग से विशिष्ट है। निश्चय की अपेक्षा मोक्ष और मोक्ष के कारणरुप शुद्ध परिणामों के परिणमन में 
समर्थ होने मे तथा अशुद्ध नय की अपेक्षा ससार और उसके कारण स्वरूप अशुद्धपरिणामों के परिणमन में समर्थ 
होने से प्रमु है। शुद्धनिश्चयनव से शुद्धमावों का, अशुद्धनिश्चयनय से रागादिभावों का और व्यवहारनय से 
शानावरणादि द्वव्यकर्मों का कर्ता होने के कारण कर्ता है। शुद्धनिश्चयनय से शुद्धात्मदशा में उत्पन्न होने वाले 
बीतराग परमानन्दरुप सुख का, अशुद्ध निश्चयनय से कर्मजनित सुख-दु खादि का और अनुपचरित असदमभूत 
व्यवहारनय से सुख-दु ख के साधक इष्ट-अनिष्ट विषयों का भोगने वाला होने के कारण मोक्ता है, निश्चयनय से 
लोकाकाश के बराबर असख्यात प्रदेशी होने पर भी व्यवहार्नंव से नामकर्मादयजनित शरीर के बराबर रहने से 
स्वदेहमात्र हैं, मूर्ति से रहित है, और कर्मसंयुक्त है। यह संसारी जीव का स्वरुप है।। २७ ।। 

मुक्त जीव का स्वरूप 


६/कुन्दकुन्वभारती 
कम्ममलविप्पमुक्को उड़ढ॑ लोगस्स अंतमधिमंता। 
सो सव्वणाणदरिसी लड़दि सुड़मर्णिदियमणंतं।। २८।। 
जब यह जीव कर्ममल से विप्रमुक्त होता है तब सर्वज्ञ और सर्वदर्शी होकर ऊर्ध्वगति स्वभाव के 
कारण लोक के अन्तिम भाग - सिद्धक्षेत्र में जा पहुचता है और वहा अनन्त अतीन्द्रिय सुख प्राप्त करने लगता है।। २८ 
मुक्त जीव की विशेषता अपर 
जादो सय॑ स चेदा सब्वण्हू सव्वलागदरसी य। 
पप्पोदि सुहमणंतं अव्वाबाधं सगममुत्तं।। २ ।। 
जो आत्मा पहले संसार अवस्था में इन्द्रियजनित बाधा सहित पराधीन और मू्तिक सुख का अनुमव 
करता था अब वही चिदात्मा मुक्त अवस्था में सर्वज्ष और सर्वदर्शी होकर अनन्त अव्याबाध स्वाधीन और अमूर्तिक 
सुख का अनुभव करता है ।। २६।। 
जीव शब्द की निरुक्ति 
पाणेडिं चदु्िं जीवदि जीवस्सदि जो हु जीविदो पुव्व। 


सो जीवो पाणा पुण बलमिंदियमाउ उस्सासो।। ३0।। 
जो चार प्राणों के द्वारा वर्तमान में जीवित है, आगे जीवित होगा और पहले जीदित था वह जीव है। 
जीव के चार प्राण है - बल, इन्द्रिय, आयु और उच्छुवास।। ३० ।। 
जीव की विशेषता े 
अगुरुलहुगा अ्ंता तेहिं अ्॑तेहिं परिणदा सब्बे। 
देसेडिं असंखादा सियलोगं सब्वमावण्णा।। ३१।। 
केचित्तु अणावण्णा मिच्छादंसअणकसायजोगजुदा। 
विजुदा य तेहिं बहुगा सिद्धा संसारिणो जीवा।। ३२।। 


अगुरुलघुगुण अनन्त है, समस्त जीव उन अनन्त अगुरुलघुगुणों के कारण परिणमन करते रहते हैं, 
सभी जीव प्रदेशों की अपेक्षा असंख्यात हैं - असख्यात प्रदेशों के धारक हैं। उनमें से कितने ही जीव लोकपूर्ण 
समुद्घात के समय सम्पूर्ण लोक में व्याप्त होते हैं और कितने ही अपने शरीर के प्रमाण अवस्थित रहते है, कितने 
ही मिथ्यादर्शन, कषाय और योगों से युक्त होने के कारण संसारी हैं और कितने ही उनसे रहित होकर सिद्ध हुए है 
।। ३१-३२ । | 
जीव शरीरप्रमाण है 
जह पउमरायरयणं खित्त खीरे पभासयदि खीरं। 


तह देही देहत्थो सदेहमत्तं पभासयदि ।। ३३ ।। 


जिस प्रकार दूध में पडा हुआ पदमरागमणि समस्त दूध को व्याप्त कर लेता है, उसी प्रकार शरीर में 
स्थित आत्मा समस्त शरीर को व्याप्त कर लेता है। ( यहां पद्मराग शब्द से पद्मराग की प्रभा ली जाती है न कि 
रतन। जिस प्रकार दूध में पड़े हुए पदमराग रत्न की प्रभा का समूढ समस्त दूध को व्याप्त कर लेता है उसी प्रकार 
यह जीव भी जिस शरीर में स्थित रहता है - उसे सब ओर से व्याप्त कर लेता है। अथवा जिस प्रकार विशिष्ट 
अग्नि के संयोग से दूध के बढने पर पदमरागरत्न की प्रभा का समूह भी बढने लगता है और घटने पर घटने लगता 


पचास्तिकाय/ ५ 


है उसी प्रकार यह जीव भी पौष्दिक आहारादि के मिमित्त से शरीर के बढ़ने पर बढने लगता है और दुर्बलता 
आदि के समय शरीर के घटने पर घटने लगता है। अथवा जिस प्रकार वही रत्न उस दूध से निकाल कर जब 
किसी दूसरे छोटे-बडे बर्तन में रखे हुए अल्प अथवा बहुत दूध में डाल दिया जाता है तब वह उसे मी व्याप्त कर 
लेता है। इसी प्रकार यह जीव जब एक शरीर से निकलकर नामकर्मोदय से प्राप्त हुए दूसरे छोटे बड़े शरीर में 
पहुंचता है - तब उसे मी व्याप्त कर लेता है ।।। ३३ ।। 
द्रव्य की अपेक्षा जीव द्रव्य अपने समस्त पर्यायों में रहता है 
सव्वत्य अत्यि जीवोण व एक्को एक्ककाय एक्कटठो। 


अज्ड्ववसाणविसिट्॒ठो चिटठदि मलिणो रजमलेहिं।। ३४ ।। 


यह जीब ग्रिकालवर्ती समस्त पर्यायों में विद्यमान रहता है - नवीन पर्याव का उत्पाद होने पर जी 
नवीन जीव का उत्पाद नहीं होता। यद्यपि यह जीव एक शरीर में क्षीरनीर की तरह परस्पर मिलकर रहता है 
तथापि उस शरीर से एक रूप नहीं होता - अपना अस्तित्व पृथक रखता है। यह जीव रागादि भावों से युक्त होने 
के कारण द्वव्यकर्म रुपी मल से मलिन हो जाता है और इसी कारण इसे एक शरीर से दूसरे शरीर में संचार 
करना पडता है।। ३४ | । 
सिद्ध जीव का स्वरूप 
जेसिं जीवसहावो णत्थि अभावों य सब्वहा तस्स। 


ते होंति भिण्णदेहा सिद्धा वचिगोयरमदीदा।। ३५।। 


जिनके कर्मजनित द्वव्यप्राण र्प जीव स्वभाव का सदमाव नहीं है और शुद्ध चैतन्यरुप भाव प्राणों से 
युक्त होने के कारण सर्वथा उसका अभाव भी नहीं है, जो शरीर से रहित हैं और जिनकी मड़िमा वचन के अगोचर 
है वे सिद्ध जीव हैं।। ३४ ।। 
सिद्ध जीव कार्यकारण व्यवहार से रहित हैं 
ण कुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कज्जंण तेण सो सिद्धो। 


उप्पादेदि ण किंचि वि कारणमबि तेण ण स होदि।। ३६।॥। 


चुकि सिद्ध जब किसी बाहय कारण से उत्पन्न नही हुए है, अत वे कार्य नहीं है और न किसी कार्य 
को वे उत्पन्न करते हैं अत कारण भी नहीं हैं।। ३६।। 
मोक्ष में जीव का असदभाव नहीं है 
सस्सधमध उच्छेद भव्वमभव्वं॑ च सुण्णमिदरं च। 


विण्णाणमविण्णाण ण वि जुज्जदि असदि सब्भावे।। ३७।। 


यदि मोक्ष में जीव का सदभाव नही माना जाय तो उसमें निम्नलिखित आठ भाव संभव नहीं हो सकेंगे। 
१ शाश्वत, २ उच्छेद, ३ भव्य, ४ अभव्य, ४ शून्य, ६ अशून्‍्य, ७ विज्ञान और ८ अविज्ञान। इनका विवरण इस 
प्रकार है - ! द्रव्याथिकनय की अपेक्षा जीव द्रव्य का सदा ध्रौव्य रहना शाश्वतमाव है। २ पर्यायारधिकनय की अपेक्षा 
अगुसलघुगुण के द्वारा प्रतिसमय षड़गुणी हानि वृद्धि रुप परिणमन होना उच्छेदभाव है। ३ निर्विकार चिदानन्दरुप 
स्वभाव से परिणमन करना भव्यत्व भाव है। ४ मिथ्यात्व रागादि विभाव परिणामरुप नहीं होना अमव्यत्वभाव है। 
४ स्वशुद्धात्मदन्य से विलक्षण परद्रव्य, क्षेत्र, काल, भाव रुप चतुष्टय का अमाव होना शून्यमाव है। ६ स्वद्वव्य, क्षेत्र, 
काल, भाव रुप चतुष्टय का सदभाव रहना अशृन्यभाव है। ७ समस्त द्रव्य, गुण और पर्यायों को एक साथ प्रकाशित 
करने में समर्थ निर्मल केवलझ्ञान से युक्त होना विज्ञानमाव है और ८ मतिश्ानादि क्षायोपशमिक ज्ञानों से रहित 


८/कुन्दकुन्दभारती 


होना अविज्ञान भाव है। उक्त आठ भावों का सदमाव तमी समव हो सकता है जब कि आत्मा का सदभाव माना 
जाय । सिद्ध जीव के शाश्वत आदि समी भाव समव है अत सौगतों ने मोक्ष अवस्था में जो जीव का अभाव माना है 
वह मिथ्या है।। ३७।। 
त्रिविध चेलना की अपेक्षा जीव के तीन भेद 
कम्माणं फलमेक्को एक्को कज्ज तु णाणमध एक्को। 


चेदयदि जीवरासी चेदगभावेण तिविहेण ।। ३८।। 


कुछ जीव प्रच्छननसामर्थ्य होने के कारण केवल कर्मफल का अनुभव करते हैं, कुछ सामर्थ्य प्रकट होने 
के कारण इष्टानिष्ट विकल्प रुप कर्म का अनुमव कण्ते हैं और कुछ विशुद्ध ज्ञान का ही अनुभव करते हैं। इस 
प्रकार जीवराशि तीन प्रकार के चेतकभाव से पदार्थों का अनुमव करती है। चेतना के तीन मेंद हैं - १ 
कर्मफलचेतना, २ कर्मचेतना और ३ श्ञानचेतना ।। ३८।। 
कर्मफल, कर्म और ज्ञान चेतना के स्वामी 
सब्वे खलु कम्मफल थावरकावा तसा हि कज्जजुद | 
पाणित्तमदिक्कंता णाणं विदति ते जीवा ।। ३४ ।। 
सब स्थावर जीव कर्मफल का अनुमव करते हैं, त्रमजीव इष्टानिष्ट पदार्थों में आदान-हान रुप कर्म 
करते हुए कर्म का उपमोग करते हैं और प्राणीपने के व्यवहार से परे रहने वाले अतीन्द्रिय ज्ञानी अरहन्त-मिद्ध 
शान मात्र का वेदन करते हैं || ३६ ।। 
उपयोग के दो भेद है 
उब्ओगो खलु दुविहो णाणेण 4 दंसणेण सजुत्तो। 
जीवस्स सव्वकालं अणण्णमूद वियाणीडि ।। ४0 ।। 
ज्ञान और दर्शन से युक्त होने के कारण उपयोग दो प्रकार होता है, यढ् उपयोग सदा कान जीव से 


अनन्यमूत अभिन्‍न रहता है। आत्मा के चैतन्य गुण के परिणमन को उपयोग कहते हैं उसक दो मेद हैं 
१ ज्ञानोपयोग और २ दर्शनोपयोग |। ४० || 


ज्ञानोपयांग के आठ भेद 


आभिणिसुदोधिमणकेवलाणि णाणाणि पंचमेयाणि। 
कुमदिसुदविभंगाणि य तिण्णि वि णाणेह्िं संजुत्ते।। ४१।। 


मतिश्ञान, भ्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्ययज्ञान और केवलज्ञान ये पाच अम्यग्ज्ञान तथा कुमति, कुश्रुत 
और विभंगावधि ये तीन मिथ्याज्ञान सब मिलाकर ज्ञानोपयोग के आठ मेद है ।। ४१ ।। 
200 35८ के चार भेद 
दंसणमवि चक्खुजुद अचक्खुजुदमवि य ओडिणा सहिय। 
अणिधणमणंतविसयं केवलियं चावि पण्णत्तं।। ४२।। 
चक्षुदर्शन, अचक्षुदर्शन, अवधिदर्शन और अन्नरहित तथा अनन्त पदार्थों को विषय करने वाला 
केवलदर्शन ये चार दर्शनोपयोग के मेद है ।। ४२।। 
जीव और ज्ञान में अभिन्‍नता 


प्रयाग्तिकाय/ ६ 


ण वियप्पदि णाणादों णाणी णाणाणि होंति णेगाणि। 
तम्हा हु विस्सरूवं भणियं दविवत्ति णाणीहि ।। ४३ । | 


चूकि ज्ञानी ज्ञानगुणा से पृथक्‌ नही है आर जा * रति आदि के भेद से अनेक रुप है। इसलिये ज्ञानी 
महर्षियों ने जीवद्रव्य को अनेक स्प कहा है।। ४३ ।। 
गुण और गुणी में अमेद शान ेु 
जदि हवदि दव्वमण्णं गुणदो य गुणा य दव्बदों अण्णे। 
दव्वाणंतियमधवा दव्वाभाव पकुव्वति।। ४४ ।। 


यदि द्रव्य, गुण से पृथक हो और गुण भी द्रव्य से पृथक हो तो या नो द्रव्य में अनन्तता आ जावेगी या 
द्रव्य मे पृथक रहने वाले गुण द्रव्य का अमाव ही कर देंगे ।। ४४ | | 
द्रव्य और गुणों में अभेद तथा मेद का निम्पण 
अविभन्तमणण्णत्त दव्वगुणाण विभत्तमण्णत्त। 


णिच्छंति णिच्चयण्हू तब्बिवरीदं हि वा तेसि ।। ४४ ।। 


द्रव्य और गुणों में जो अनन्यत्व - एकस्पता है वह प्रदेश मेद से रहित है। निश्चय के जानने वाले 
महर्षि द्रव्य और गुणों के बीच प्रदेश भेदरुप अन्यत्व को नही मानते हैं - द्रव्य और गुणों में प्रदेश मेद न होने से 
अमेद है और सजा, सख्या, प्रयोजन आदि की विभिन्‍नता होने से भेद है। निश्चयञञ पुरुष इनके भेद और अमेद को 
उक्त प्रकार से विपरीत नही मानते है।। ४४ ।। 


ववदेसा संठाणा संखा दिसया य होंति ते बहुगा। 
ते तेसिमणण्णत्ते अण्णत्ते चावि विज्जंते।। ४६।। 


उन द्रव्य और गुणों के व्यपदेश - कथन के मेद, आकार, सख्या एवं विषय बहुत प्रकार के द्वोते हैं 
और वे द्रव्य तथा गुणों की अमेद और मेद दोनों प्रकार की दशाओं में विद्यमान रहते हैं ।। ४६ | । 
पृथकत्व और एकत्व का वर्णन 
णाणं घण च कुव्वदि धणिण जड़ णाणिण च दुविधेहिं । 


भण्णति तह पुघत्त एयत्त चावि तच्चण्हू ।। ४७।। 


जैसे धन पुरुष को धनवान्‌ करता है और ज्ञान शानी। यहां घन जुदा है और पुरुष जुदा है परन्तु धन 
के सम्बन्ध से पुरुष धनवान्‌ नाम पाता है और ज्ञान तथा शञानी दोनो में यद्यपि प्रदेश मंद नही हैं तथापि गुणगुणी के 
व्यवढार की अपेक्षा ज्ञान गुण के द्वारा पुरुष ज्ञानी नाम पाता है। वैसे ही इन दो प्रकार के मेदामेद कथन के द्वारा 
वस्तु स्वरूप को जानने वाले पुरुष पृथकत्व और ए्कत्व का निरुपण करते है। जहा प्रदेश भेद होता है वहा पृथक्त्व 
व्यवहार होता है और जहा उसका अभाव होता है वहा एकत्व व्यवहार होता है || ४७ | । 
ज्ञान और ज्ञानी में सर्दथा भेद का निषेध 
णाणी णाणं च सदा अत्थंतरिदो दु अण्णमण्णस्स । 
दोण्ड अवेदणत्तं पसजदि सम्म॑ जिणावमद ।। ४८ ।। 


ज्ञान और ज्ञानी दोनों को सदा अर्थान्तर - सर्वथा विभिन्‍न मानने पर दोनों में जडता का प्रसग आता 
है और वह जडता यदथार्य में श्री जिनेन्द्र देव को अभिमत नहीं है। जिस प्रकार उष्णगुणवान्‌ अग्नि से यदि उष्णगुण 


१0/ कुन्दकुन्दभारती 

को सर्वथा रे माना जावे तो अग्नि शीतल होकर दाहक्रिया के प्रति असमर्थ हो जावे, इसी प्रकार जीव से यदि 
ज्ञान गुण कं सर्वधा जुदा माना जावे तो जीव जड़ होकर पदार्थों के जानने में असमर्थ हो जाबे। पर ऐसा देखा नहीं 
जाता। यहा कोई यह कह सकता है कि जिस प्रकार देवदत्त अपने शरीर से भिन्न रहने वाने दात्र ( हसिया) के 
द्वारा तृणादि का छेदक हो जाता है उसी प्रकार जीव भी मिन्‍न रहने वाले ज्ञान के द्वारा पदार्थों का ज्ञायक हो 
सकता है। पर उसका ऐसा कहना ठीक नही है क्योंकि छेदन क्रिया के प्रति दात्र बाहय उपकरण है और 
वीर्यान्तराय कर्म के क्षयोपशम से उत्पन्न हुई पुरुष की शक्ति विशेष आम्यन्तर उपकरण है। इस आभ्वन्तर 
उपकरण के अभाव में दात्र तथा हस्तव्यापार आदि बाहय उपकरण के रहने पर भी जिस प्रकार छलेदन क्रिया नही 
हो सकती उसी प्रकार प्रकाश आदि बाहय उपकरण के रहने पर भी ज्ञान रुप आम्यन्तर उपकरण के अमाव में 
जीव पदार्थों का ज्ञाता नही हो सकता। सार यह है कि बाहय उपकरण यद्यपि कर्ता से भिन्‍न हैं नथापि आम्यन्तर 
उपकरण उससे अभिन्‍न ही रहता है। यदि कोई यह् कहे कि ज्ञान और ज्ञानी वद्यपि जुदे-जुदे हैं तथापि सयोग से 
जीव में चेतना आ जावेगी तो यह कहना ठीक नहीं मालूम होता क्योंकि ज्ञान गुण #प विशेषता से रहित जीव और 
जीव से भिन्न रहने वाला निराश्रय ज्ञान, दोनों ही शून्य स्प सिद्ध होते हैं - दोनों का अस्तित्व नही है | | ४८ | | 

शान के समवाय से आत्मा ज्ञानी होता है इस मान्यता का निषेध 


ण हि सो समवायादो अत्थतरिदों दु णाणदो णाणी। 
अण्णाणीति य वयण एगत्तप्पसाधग डहोदि ।। ४४ ।। 


जब कि ज्ञानी - आत्मा ज्ञान से सर्वथा विभिन्‍न है तब वह उसके समवाय से भी ज्ञानी नही हो सकता 
क्योंकि यहां यह प्रश्न उपस्थित होता है कि ज्ञान के साथ समवाय होने के पहले आत्मा ज्ञानी था या अज्ञानी ? यदि 
ज्ञानी था तो ज्ञान का समवाय मानना किसलिये ? यदि अज्ञानी था तो अज्ञानी होने का कारण क्‍या हैं ? क्‍या 
अज्ञान के साथ उसका समवाय है ? या एकत्व ? समवाय तो हो नही सकता क्योंकि अज्ञानी का अज्ञान के माथ 
समवाय मानना निष्फल है, अत अगत्या आत्मा अज्ञानी है ऐसा कथन अज्ञान के साथ उसका एकत्व सिद्ध कर 
देता है और इस प्रकार अज्ञान के साथ एकत्व सिद्ध होने पर ज्ञान के साथ भी उसका एकत्व अवश्य सिद्ध हो 
जाता है।। ४९ ।। 
द्रव्य और गुणों में अबुतसिद्धि का वर्णन 
समवत्ती समवाओ अपुधब्भूदो य अजुदसिद्धों य। 
तम्हा दव्वणगुणाणं अजुदासिद्धित्ति णिदिददठा।। ४0 ।। 
गुण और गुणी के बीच अनादिकाल से जो समवर्तित्व - तादात्म्य सम्बन्ध पाया जाता है वही जैनमत 


में समवाय कहलाता है। चूंकि समवाय ही अपृथग्मूतत्व और अयुतमिद्धत्व कहलाता है इसलिये द्रव्य और गुण 


अथवा गुण और गुणी में अयुतसिद्धि होती है। उनमें पृथक प्रदेशत्व नही होता | ऐसा श्री जिनेन्द्र देव ने निर्देश किया 
है।। ४०।। 


दृष्टान्त द्वारा ज्ञान-दर्शन गुण और जीब में अभेद तथा भेद का कथन 
वण्णरसगंधफासा परमाणुपरुविदा विसेसा हि। 
दव्वादों य अणण्णा अण्णत्तपगासगा होंति।। ४१ ।। 
दंसणणाणाणि तहा जीवणिबद्धाणि णण्णभूदाणि। 
ववदेसदो पुधत्तं कुब्वंति हि णो सभावादो।। ४२ ।। जुम्मं। 


जिस प्रकार परमाणु में कहे गये वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श, स्प विशेष गुण परमाणु रुप पुद्गन द्रव्य से 


पचास्तिकाय/ १ १ 


अभिन्‍न और भिन्न दोनों रुप हैं - निश्चय की अपेक्षा प्रदेश मेद न होने से एक हैं और व्यवहार की अपेक्षा संज्ञा, 
संख्या, लक्षण आदि में मेद होने से अनेक है - पृथक्‌ हैं उसी प्रकार जीव के साथ समवाय सम्बन्ध से निबद्ध होकर 
रहने वाले ज्ञान और दर्शन अभिन्न और भिन्न दोनों रुप हैं। निश्चय की अपेक्षा प्रदेश मेद न होने से एक हैं और 
व्यवद्वार की अपेक्षा सज्ञा, लक्षण आदि में मेद होने से अनेक हैं - पृथक्‌ हैं।। ४१-४२ ।। 
जीव की अनादि निधनता तथा सादि मत गदि का कथन 
जीवा अणाइणिडणा संता णंता य जीव॑भावादो । 


सब्भावदो अणतों पंचग्गगुणप्पधाणा य।। ४३ ।। 


जीव, सहज चैतन्य लक्षण पारिणामिक भाव की अपेक्षा अनादिनिधन है। औदयिक क्षायोपशमिक और 
औपशमिक भाव की अपेक्षा सादि सान्‍्त है। क्षायिकभाव की अपेक्षा सादि अनन्त है। सत्ता स्वरुप की अपेक्षा 
अनन्त है, विनाशरहित है अथवा द्रव्य सख्या की अपेक्षा अनन्न हैं और व्यवहार अपेक्षा औदयिक, औपशमिक, 
क्षायिक, क्षायोपशमिक-तथा पारिणामिक इन पाच भावों की प्रधानता लिये हुए प्रवर्तमान हैं ।। ४३ ।। 
विवक्षावश से सत के विनाश और असत्‌ के उत्पाद का कथन 


एवं सदो विणासो असदो जीवस्स डोइ उप्पादो। 
इदि जिणवरेहडिं भणिदं अण्णोण्णविरुद्धमविरुद्ध ।। ४४ ।॥। 


इस प्रकार विवक्षा वश विद्यमान जीव का विनाश होता है और अविद्यमान जीव का उत्पाद भी। 
जिनेन्द्र देव का यह कथन परस्पर में विरुद्ध होने पर भी नय विवक्षा से अविरुद्ध है। 

"मनुष्य मरकर देव हुआ” यहां मनुष्यपर्याय से उपलक्षित जीव द्रव्य का नाश हुआ और देव पर्याय से 
अनुपलक्षित जीवद्रव्य का उत्पाद हुआ। द्रव्याथिक नय से यह सिद्धान्त ठीक है कि "नैवासतो जन्म सतो न नाश " 
अर्थात्‌ असत्‌ का जन्म और सत्‌ का नाश नहीं होता परन्तु पर्यायारथिक नय से विद्यमान पर्याय का नाश और 
अविद्यमान पर्याय का उत्पाद होता ही है क्योंकि क्रमवर्ती होने से एक काल में दो पर्वाय विद्यमान नहीं रह सकते। 
इसलिये पर्यायार्थिक नय की अपेक्षा जिनेन्द्र देव का गाथोक्त कथन अविरुद्ध है ।। ४४ । | 

सत्‌ के विनाश और असत्‌ के उत्पाद का कारण 
णेरइयतिरियमणुआ देवा इति णामसंजुदा पयडी। 


कुब्वंति सदो णासं असदो भावस्स उप्पादं।। ५४ ।। 
नरक, तिर्य॑च, मनुष्य और देव इन नामों से युक्त कर्मप्रकृतियां विद्यमान पर्याय का नाश करती हैं और 
अविद्यमान पर्याय का उत्पाद करतीं है।। ४४ ।। 


जीव के औपशमिक आदि भावों का वर्णन 
उदसमेण य खयेण दुहिं मिस्सिदेहिं परिणामे। 


जुत्ता ते जीवगुणा बहुसु य अत्येसु विच्छिण्णा।। ४६।। 
जीव के जो भाव कर्मों के उदय, उपशम, क्षय और क्षयोपशम से तथा आत्मीय निज परिणामों से युक्त 


है वे उसके क्रमश औदबिक, औषशमिक, क्षायिक, क्षायोपशमिक और पारिणामिक नाम से प्रसिद्ध पांच सामान्य गुण 
। साध्चनन्ता, 2 जीवभावत क्षायिको भावस्तस्मातु 3 अनन्ता विनाशरहिता अथवा द्रव्यस्वभावगणनया पुनरनन्ता । सान्तानन्त- 


शब्दयोद्ियीयव्याख्यान करियते - सड़ान्तेन ससारविनाशेन वर्तन्ते'सान्ता भव्या , न विद्यतेडन्त ससारविनाशा येधा ते पुनरनन्ता अभव्या , 
ते चाभव्या अनन्तसख्यास्तेभ्यो$पि भव्या अनन्तगुणसंख्यास्तेभ्यो5प्यभव्यसमानभव्या अनन्तगुणा इति। 
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हैं। ये पावों ही गुण - भाव उपाधि मेद से अनेक अर्थों में विस्तृत हैं - अनेक मेद युक्त हैं अथवा "बहुसुदअत्थेसु 
वित्यिण्णा" पाठ में बहुज्ञानियों के शास्त्रों में विस्तार के साथ वर्णित हैं ।। ५४६ | | 
विवक्षावश औदयिक भावों का कर्ता जीव हैं 
कम्मं वेदयमाणों जीवों भावं करेदि जारिसब। 


सो तेण तस्स कत्ता हवदित्ति य सासणे पढिदं ।। ४७।। 


उदयागत द्वव्यकर्म का वेदन करने वाला जीव जैसा भाव करता है वह उसका कर्ता होता है ऐसा 
जिनशासन में कहा गया है ।। ४७।। 
औदयिक आदि भाव द्रव्यकर्मकृत हैं द 
कम्मेण विणा उदर्य जीवस्स ण विज्डादे उवसम॑ वा। 
खडय॑ खओवसमियं तम्हा भाव तु कम्मकदं।। ४८।॥ 
यत द्वव्यकर्म के बिना आत्मा के गगादि विभावां का उदय और उपशम नहीं हो सकता तथा क्षायिक 
और क्षायोपशमिक माव भी नहीं हो सकते अत जीव के उल्लिखित चारों माव द्रव्यकर्म के किये हुए 
।। ४८ | । 
प्रश्न 
भावो जदि कम्मकदो अत्ता कम्मस्स होदि किध कत्ता। 
ण कुणदि अत्ता किचिवि मुत्ता अण्ण सं भाव।। ४४ ।। 


यदि औदयिक आदि भाव द्रव्यकर्म के द्वाग किये हुए है! तो आत्मा द्वव्यकर्म का कर्ता कैसे हां सकता है 
० क्योंकि वढ़ निजभाव को छोड़कर अन्य किसी का कर्ता नहीं है। यदि सर्वथा दव्यकर्म को औदयिक श्ादि भावों 
का कर्ता माना जाय तो आत्मा अकर्ता हो जायगा और ऐसी दशा में ससार का अभाव हो जायगा। यदि यह कहा 
जाय कि आत्मा द्रव्यकर्म का कर्ता है अत ससार का अभाव नहीं होगा तो द्रव्यकर्म को जो कि पुदूगल का परिणाम 
है आत्मा कैसे कर सकता है ? और उस हालत में, जब कि आत्मा निज स्वमाव को छोडकर अन्य किसी का कर्ता 
नही है ।। ४८।। 
उत्तर 
भावों कम्मणिमित्तो कम्म पुण भावकारण हवदि। 
ण दु तेसिं खलु कत्ता ण विणा भूदा दु कत्तार | । ६0 ।। 
व्यवहार नय से जीव के औदयिक आदि भावों का कर्ता द्रत्यकर्म है और द्वव्यकर्म का कर्ता भावकर्म है 
परन्तु निश्चयनय से द्वव्यकर्म औदयिक आदि भावों का कर्ता नही है और न औदबिक आदि भावकर्म द्रव्यकर्म का 
कर्ता है। इसके सिवाय वे दोनों - द्वव्यकर्म मावकर्म कर्ता के बिना मी नही होते हैं । | ६0 | । 
आत्मा निजभाव का कर्ता है परभाव का नहीं 
कुब्ब॑ सगं सहाव अत्ता कत्ता सगसस्‍्स भावस्स | 
ण हि पोग्गलकम्माणं इदि जिणवयणं मुणेयव्यं।। ६१ ।। 


"अपने निजभाव को करता हुआ आत्मा निजमाव का ही कर्ता है पुद्गल रुप द्वव्यकर्मों का कर्ता नही 
है" ऐसा जिनेन्द्र भगवान का बचन जानना चाहिये | ६१ । | 
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कम्म॑ पि सगं कुव्वदि सेण सहावेण सम्ममप्पाणं। 
जीबो वि य तारिसओ कम्मसहाबेण भावेण।। ६२ ।। 

"जिस प्रकार कर्म स्वकीय स्वभाव द्वारा ययार्थ में अपने आपको करता हैं उसी प्रकार जीव द्वव्य भी 
स्वकीय अशुद्ध स्वभाव - रागादि परिणाम द्वारा अपने आपको करता है। निश्चयनय से कर्म का कर्ता कर्म है और 
जीव का कर्ता जीव है। जीव पुदगल द्वव्य में होने वाले कर्म रुप परिणमन का कर्ता है और कर्म, जीवद्रव्य में होने 
वाल नर-नारकादि परिणमन का कर्ता है" यह सब औपचारिक कथन है ।। ६२ | । 

प्रश्न 
कम्मं कम्म॑ कृब्वदि जदि सो अप्पा करेदि अप्पाण। 
किध तस्स फल भुंजदि अप्पा कम्मं च देदि फलं।। ६३ । | 


यदि कर्म, कर्म का कर्ता है और आत्मा, आत्मा का कर्ता है तो आत्मा कर्म के फल को किस प्रकार 
भोगता है ? और कर्म भी आत्मा को किस प्रकार फल देता है ?।। ६३ । | 


उत्तर 
ओगाढगादणिचिदो पोग्गलकायेहिं सब्बदो लोगो । 
सुहुमेहिं बादरेषठिं णता्णतेष्दिं विविहेष्टि ।। ६४ ।। 
अत्ता कुणदि सहावं तत्थ गदा पोग्गला सभावेहि | 
गच्छति कम्मभाव अण्णोण्णागाहमव॒गाढ़ा ।। ६५ ।। 
जह पुग्गलदव्वाणं बहुप्पयारेहि खंघणिव्वत्ती । 
अकदा परेहिं दिटठा तह़ कम्माणं वियाणाह़ि ।। ६६ । । 
जीवा पुग्गलकाया अण्णोण्णागाढगढ़णपडिबद्धा । 
काले विजुज्जमाणा सुहदुक्खं दिंति भुंजंति।। ६७।। 
यह लोक सब ओर से सूक्ष्म और बादर मेद को लिये हुए, विविध प्रकार के अनन्तानन्त 
पुदगनस्कन्धों मे ठसाठस भरा हुआ है ।। ६४ | । 
जब यह जीव अशुद्ध रागादि परिणाम को करता है तब उस जीव के स्थानों में नीर क्षीर की तरह 
एकावगाह होकर रहने वाले कार्मणवर्गणा रुप पुदगल स्कन्ध स्वय ही कर्ममाव को प्राप्त हो जाते हैं।। ६५ ।। 
जिस प्रकार अन्य पुदगल द्रव्य में विविध प्रकार के स्कन्धों की रचना दूसरे द्रव्यों के द्वारा न की हुई स्वयमेव 


उत्पन्न देखी जाती है उसी प्रकार कार्मणवर्गणा रुप पुदगल द्वव्य में भी कर्मरूप रचना स्वयमेव हो जाती है, ऐसा 
जानो ।। ६६ । । 
जीव और कर्म सर्प पुदूगल स्कन्ध परस्पर में एकक्षेत्रावगाह के द्वारा अत्यन्त सघन सम्बन्ध को प्राप्त 
हो रहे हैं। जब वे उदयकान में बिछ्ुडने लगते हैं - एक दूसरे से जुदे होने लगते हैं तब जीव में सुख दु खादि का 
) जीवकृत परिणाम निमित्तमात्र प्रयद्य पुनरन्य। 
स्वयमेव परिणमन्ते5त्र पुदगला कर्मभावेन।। १२।। 
परिणममानस्य चितश्चिदात्मके स्वयमपरि स्वकैमवि । 
भवति डि निमित्तमात्र पौदगलिक कर्म तस्थापि।। १३ ।। पुरुपार्थमिद्धयुपाये5मृतचन्द्रयूरे 


१४/कुन्दकुन्दभारती 
अनुमव होता है, बस, इसी निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध से कहा जाता है कि कर्म सुख-दु ख स्प फल देते हैं और 
जीव उन्हें भोगते हैं।। ६७ ।। े संजुदोध 

तम्हा कम्मं कत्ता भावेण हि संजुदोध जीवस्स | 


भोत्ता दु हवदि जीवों चेदगभावेण कम्मफलं।। ६८ ।। 


इतने कथन से यह बात सिद्ध हुई कि जीव के मिथ्यात्व रागादि भावों से युक्त द्वव्यकर्म, सुख-दु खादि 
रुप कर्मफल का कर्ता है परन्तु उसका भोक्‍्ता चेतकभाव के कारण जीव ही है। 
पूर्वोक्त उद्देश्य से यह बात फलित हुई कि निश्चय नय से कर्म अपने आपका कर्ता है और 
त्यवहारनय से जीव का। इसी प्रकार जीव मी निश्चयनय से अपने आपका कर्ता है और व्यवहार नय से कर्म का। 
यहा कर्म और कर्तत्व का व्यवहार विवक्षा वश जिस प्रकार जीव और कर्म दोनों पर निर्मर ठहरता है उस प्रकार 
भोक्‍्तृत्व का व्यवहार दोनों पर निर्मर नहीं ठहरता। क्योंकि भोक्‍ता वही हो सकता है जिसमें चेतना गुण पाया 
जाता हो। चूँकि चेतना गुण का सदमाव जीव में ही है अत वही अशुद्ध चेतक भावसे कर्म के फल का भोक्‍ता है।। 
द्षध ।। 
संसार परिभ्रमण का कारण 
एवं कत्ता भोत्ता होज्झं अप्पा सगेहिं कम्मेहिं। 
हिंडति पारमपारं संसारं मोहसंहृण्णो।। ६८ ।। 


इस प्रकार यह जीव अपने ही शुमाशुभ कर्मों से मोह के द्वारा आच्छन्न हो कर्ता-भोकता होता हुआ 
सान्‍त॑ और अनन्त संसार में परिभ्रमण करता रहता है ।। दर्द ।। 
मोश्व प्राप्ति का उपाय 
उबसंतखीणमोहो मग्गं जिणभासिदेण समुपगदो । 
णाणाणुमग्गचारी णिव्वाणपुरं वजदि घधीरो ।। ७0।। 
जब यह जीव जिनेन्द्र प्रणीत आगम के द्वारा सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र रुप मार्ग को 
प्राप्त हो स्वर्यवेदन ज्ञान स्प मार्ग में विचरण करता है और विविध उपसर्ग तथा परिषह सहन करने में घीर वीर 
हो मोहनीय कर्म का उपशम अथवा क्षय करता है तब मोक्ष नगर को प्राप्त करता है।। ७० ।। 
जीव के अनेक भेद 
एको चेब मह्पा सो दुवियप्पो तिलक्खणों होदि। 


चदुचंकमणो भणिदों पचग्गगुणप्पधाणों य।। ७१।। 
हृक्‍्कापक्कमजुत्तो उवजुत्तो सत्तमंगसब्भावों । 
अटठासओ णवत्थो जीवों दसट्ठाणगो भणिदों।। ७२।। जुम्म॑। 


अविनाशी चैतन्यगुण से युक्त रहने के कारण वह जीव रुप महात्मा सामान्य की अपेक्षा एक प्रकार का 
है। ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग के मेद ये दो प्रकार का है। कर्मचेतना, कर्मफलचेतना और ज्ञानचेतना से युक्त 
अथवा उत्पत्ति, विनाश और ध्रौव्य से युक्त होने के कारण तीन प्रकार का है। चार गतियों में चंक्रमण करने के 
कारण चार प्रकार का है। औपशमिक आदि पांच भावों का धारक होने से पांच प्रकार का है। चार दिशा तथा 
ऊपर और नीचे इस प्रकार छह ओर अपक्रम करने के कारण छह प्रकार का है। स्थादस्ति आदि सात मंगों से 
 भव्यापेक्षया सपार ( सान्‍्त ) अभव्यापेक्षया त्वपार ( अनन्त )। 


प्चाग्तिकाय/ १४ 


युक्त होने के कारण सात प्रकार का है। आठ कर्म अथवा आठ गुणों का आश्रय होने से आठ प्रकार का है। नव 
' पदार्थ स्प प्रवृत्ति होने मे नव प्रकार का है और पृथिवी, जल, तेज, वायु, साधारण वनस्पति, प्रत्येक वनस्पति, 
द्वीन्द्रिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय तथा पंचेन्द्रिय इन दश मेदों से युक्त होने के कारण दश प्रकार का है।। ७१-७२ । | 
मुक्त जीवों के ऊर्ध्वगमन स्वभाव का 
पयडिटिठदिअणुभागप्पदेसबंधेहिं सब्वदो मुक्को । 


उड़ढं गच्छदि सेसा विदिसावज्ज गदिं जंति।। ७३ ।। 


प्रकृति स्थिति अनुमाग और प्रदेश इन चार प्रकार के बन्धों से सर्वथा निर्मुकत हुआ जीव केवल ऊपर 
की ओर जाता है - उर्ध्वगमन ही करता है और बाकी के जीव चार विदिशाओं को छोड़कर छह और गमन करते 
हैं| | ७३ || 
पुदूगल द्रव्य के चार भेद 
खंघा य खंघदेसा खंघपदेसा य होंति परमाणू। 


इदि ते चदुव्वियप्पा पुग्मलकाया मुणेयव्दा ।। ७४ ।। 


स्कन्ध, एकस्कन्ध, स्कन्धप्रदेश और परमाणु इस प्रकार पुदगल द्रव्य के चार मेद हैं।। ७४ ।। 
स्कन्ध आदि के लक्षण है कर 
खघं सबलसमत्थं तस्स दु अद्धं मणंति देसोत्ति। 
अद्धद्धं ते पदेसो परमाणू चेव अविभागी ।। ७४।। 


समस्त परमाणुओं से मिलकर बना हुआ पिण्ड स्कन्ध, स्कन्ध से आधा स्कन्धदेश, स्कन्धदेश से 
आधा स्कन्धप्रदेश और अविभागी अश को परमाणु कहते हैं।। ७४ | । 
स्कन्धों के छह भेदों का वर्णन 
बादरसुहुमगदाणं खधाणं पुग्गलोत्ति बबहारो । 
ते होंति छृष्पयारा तेलोक्क जेहि णिप्पण्ण।। ७६ । । 


बादर और सूक्ष्म परिणमन को प्राप्त हुए स्कन्धों का पुदगल शब्द से व्यवहार होता है। वे स्कन्ध १ 
बादरबादर २ बादर, ३ बादरसुक्ष्म, ४ सुक्ष्मबादर, ५ यूक्ष्म और ६ सूक्ष्मसूक्ष्म के मेद से छह प्रकार + हैं। इन्हीं 
कह स्कन्धों से तीन लोक की रचना हुई है। 

जो पुद्गल पिण्ड दो खण्ड करने पर अपने आप फिर न मिल सकें ऐसे काष्ठ, पाषाण आदि को 
बादरबादर कहते हैं। जो पुदूगल स्कन्ध खण्ड-खण्ड होने पर फिर भी अपने आप मिल जावें ऐसे जल, घृत आदि 
पुदगलों को बादर कहते हैं। जो पुद्गल स्कन्ध देखने में स्थूल होने पर भी ग्रहण में न आवें ऐसे धृप, छाया, चादनी 
आदि को बादरसूक्ष्म कहते हैं। जो स्कन्ध नेत्र इन्द्रिय से ग्रहण में न आने के कारण सूक्ष्म है परन्तु अन्य इन्द्रियों के 
द्वारा ग्रहण में आने से स्थूल है ऐसे स्पर्श, रस, गन्धादि की सूक्ष्मबादर कहते हैं। जो स्कन्ध अत्यन्त सूक्ष्म होने के 
कारण किसी मी इन्द्रिय के द्वारा ग्रहण में नहीं आवें ऐसे कार्मणवर्गणा के द्वव्य को सूक्ष्म कहते है। और कार्मणवर्गणा 
से नीचे द्ववणुक स्कन्ध पर्वन्त के पुदूगल दव्य को यूक्ष्मसूक्ष्म कहते हैं।। ७६ | । 

परमाणु का लक्षण 


सब्वे्सि खंधाणं जो अंतो त॑ वियाण परमाणू। 
सो ससस्‍्सदो असददो एक्को अविभागी मुत्तिभवों ।। ७७।। 
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समस्त स्कन्धों का जो अन्तिम भंद है उसे पय्माणु जानना चाहिये। वह परमाणु नित्य है, शब्द रहित 
है, एक है अविभागी है मूर्तस्कन्ध से उत्पन्न हुआ है और मूर्तस्कन्ध का कारण मी है।। ७७।। 
परमाणु की विशेषता 
आदेसमत्तमुत्तो धादुचदुक्कस्स कारण जो दु। 
सो णेओ परमाणू परिणामगुणो सयमसद॒दों।। ७८ ।। 
जो गुणगुणी के सजादि मेदों से मूर्तिक है, पृथिवी, जल अग्नि और वायु का समान कारण है, 
परिणमनशील है और स्वय शब्द रहित है उसे परमाणु जानना चाहिये। 
परमाणु को मूर्त मिद्ध करने में कारण स्पर्श, रस, गन्ध और वर्ण हैं। ये स्पर्शादि विवक्षा मात्र से ही 
परमाणु से भिन्‍न है यथार्थ में प्रदेशमेद नहीं होने से अभिन्‍न हैं। परमाणु से पृथिवी, जल, अग्नि और वायु की 
उत्पत्ति समान ब्प से होती है। पृथिवी आदि के परमाणुओं की जातिया पृथक-प्ृथक नही है| यह परमाणु परिणमन 
स्वभाव वाला है इसलिये उसमें कालकृत परिणमन होने से पृथ्वी, जल आदि रूप परिणमन स्वय हो जाता है। 
इसके सिवाय स्कन्ध में जिम प्रकार शब्द होते हैं उस प्रकार परमाणु में शब्द नहीं होते क्योंकि वह एकप्रदेशी होने 
मे शब्दोत्पत्ति में कारण नहीं है । | ७८ । | 
शब्द का कारण 
सद॒दों खधप्पमवों खंधो परमाणुसंगसघादों । 
पुटठेसु तेसु जायदि सददो उप्पादगों णियदो |। ७४८ ।। 
शब्द स्कन्ध से उत्पन्न होता है स्कन्‍्ध अनेक परमाणुओं के समुदाय को कहते है। जब वे स्कन्ध 
परस्पर स्पर्श को प्राप्त होते हैं तमी शब्द उत्पन्न होता है। शब्द के उत्पादक माषा वर्गणा के स्कन्ध निश्चित हैं 
अर्थात्‌ शब्द की उत्पत्ति भाषावर्गणा के स्कन्‍्धों से ही होती है, आकाश से नहीं। अथवा उस शब्द के दो मेद हैं 
उत्पादित - पुरुषप्रयोगोत्पन्न और नियत - वैश्रमिक - मेघादि से उत्पन्न होने वाला शब्द | 
परमाणु की अन्य विशेषताओं का वर्णन 
णिच्चो णाणबकासों ण सावकासो पदेसदो मेत्ता। 


खंघाणं पि य कत्ता पविहत्ता कालखंधाण ।। ८० ।। 


वह परमाणु अपने एक प्रदेश रप परिणमन से कभी नष्ट नहीं होता इसनिये नित्य है, स्पर्शादि गुणों 
को अवकाश देने के कारण सावकाश है द्वितीयादि प्रदेशों को अवकाश न देने के कारण अनवकाश है, समुदाय से 
बिछुड कर अलग हो जाता है इसनिये स्कन्धों का मंदक है समुदाय में मिल जाता है इसलिये स्कन्धों का कर्ता है 
और चूकि मन्दगति के द्वार आकाश के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश पर पहुच कर समय का विभाग करता है 
इसनिये काल का तथा द्रव्य, क्षेत्र, काल, माव रुप चतुर्विध संख्याओं का विभाजक है ।। ८० ।। 
परमाणु म॑ रस, गन्ध आदि गुणों का वर्णन 
एयरसवण्णगंध दो फास सददकारणमसदद । 


खधंतरिद दव्वं परमाणु त वियाणेहिं।। ८१ ।। 


जो द्रव्य एकरम, एकवर्ण, एक गन्ध और दो स्पशों से सहित है, शब्द का कारण है, स्वय शब्द से 


रहित है और स्कन्ध से जुदा है अथवा स्कन्ध के अन्तर्गत होने पर मी स्वस्वमाव की अपेक्षा उससे पृथक है उसे 
परमाणु जानो | । ८१।। 


) अथवा ”उप्पादिगो” प्रायोगिक पुरुषादिप्रयोगमव 'णिवदो' नियतों वैश्रसिका मेघादिप्रभव । जब । 


पच्ास्तिकाय/१७ 
पुदगल द्रव्य का विस्तार 


उवभोज्जमिंदियेडिं य इंदिय काया मणो य कम्माणि। 
जज हवदि मुत्तमण्णं तं सब्बं पुग्गलं जाणे।। ८२।। 
पांचों इन्द्रियों के उपमोग्य विषय, पांच इन्द्रियां, शरीर, मन, कर्म तथा अन्य जो कुछ मूर्तिक द्रव्य है वह 
सब पुदगल द्रव्य ज़ानना चाहिये ।। ८२।। 
धर्मास्तिकाय का वर्णन न लक नि 
धम्मत्यिकायमरसं अवण्णगंधं असद्दमप्फासं । 
लोगोगाढं पुटठं पिहुलमसंखादियपदेस ।। ८३ । | 
धघर्मास्तिकाय रस रहित है, वर्ण रहित है, गन्ध रहित है, शब्द रहित है, स्पर्श रहित है, समस्त लोक 
में व्याप्त है, अखण्डप्रदेशी होने से स्पृष्ट है - परस्पर प्रदेशव्यवधान रहित होने से निरन्तर है, विस्तृत है और 
असमख्यात प्रदेशी है।। ८३ । | वरलर कल 
अगुरुलघुगेहिं सया तेहिं अर्गतहिं परिणद॑ णिच्चं। 
गदिकिरियाजुत्ताण कारणभूद सयमकज्जं ।। ८४।। 
वह धर्मास्तिकाव अपने अनन्त अगुरुलधघु गुणों के द्वारा निरन्तर परिणमन करता रहता है, स्वयं गति 
क्रिया से युक्त जीव और पुदगलों की गति क्रिया का कारण है और स्वयं अकार्य स्प है।। ८४ ।। 
उदयं जह मच्छाणं गमणाणुग्गहयरं हवदि लोए। 
तह जीवपुग्गलाणं घम्मं दव्वं वियाणेहि।। ८४।। 
जिस प्रकार लोक में जल मछलियों के गमन करने में अनुग्रह करता है उसी प्रकार धर्मद्रव्य जीव और 
पुदुगल द्रव्य के गमन करने में अनुग्रह करता है ।। ८४ ।। 
अधर्मास्तिकाय का वर्णन 
जह हवदि घम्मदव्य॑ तह त॑ जाणेह दव्वमधमक्खं। 
ठिदिकिरियाजुत्ताणं कारणमूदं तु पुठवीव।। ८६ | । 
जैसा धर्मास्तिकाय का स्वरुप ऊपर कहा गया है वैसा ही अधर्मास्तिकाय का स्वरुप जानना चाहिये। 
विशेषता इतनी ही है कि यह स्थितिक्रिया से युक्त जीव और पुदुगल द्वव्य के स्थिति करने में - ठहरने में पृथिवी 
की तरह कारण है ।। ८६ | । 
धर्मास्तिकाय और अधर्मास्तिकाय की विशेषताओं का वर्णन 
जादो अलोगलोगो तेसिं सब्भावदो य गमणठिदी। 
दो वि य मया विभत्ता अविभत्ता लोयमेत्ता य।। ८७।। 


जिनके सदभाव से लोक और अलोक का विमाग हुआ है तथा गमन और स्थिति होती है वे धर्म और 
अधर्म दोनों ही अस्तिकाय परस्पर विभकत हैं - जुदे-जुदे है, एक क्षेत्रावगाही होने से अविमक्त हैं और लोक 


प्रमाण हैं।। ८७।। 
६ ण य गच्छदि घम्मत्थी गमणं ण करेदि अण्णदवियस्स | 
हवदि गदी सप्पसरो जीवाणं पुग्गलाणं च।। ८८।। 


१८/कुन्दकुन्दभारती 


घर्मास्तिकाय न स्वय गमन करता है और न प्रेरक होकर अन्य द्रव्य का गमन कराता है। वह केवल 
उदासीन रहकर ही जीवों और पुदगलों की गति का प्रवर्तक होता है।। ८८ । । सस्योदे 
विज्जदि जेसि गमणं ठाणं पुण तेसिमेव संभवदि। 
ते सगपरणामेहि दु गमर्ण ठाणं च कुब्बंति।। चर्ट ।। 
जिन जीव और पुदगनो का चलना तथा स्थिर होना होता है उन्हीं का फिर स्थिर होना तथा चलना 
होता है। इससे मिद्ध होता है कि वे अपने-अपने उपादान कारणों से ही गमन तथा स्थिति करते हैं। धर्म और 
अधर्म द्रव्य केवल सहायक कारण हैं। यदि इन्हें प्रेरक कारण माना जाय तो जो जीव या पुदगल चलते वे चलते ही 
जाते और जो ठहरते व ठहरते ही रहते क्योंकि विरुद्ध प्रवृत्ति से दोनों मे परस्पर मत्मर होना मंभव है । | ८६ ।। 
आकाशास्तिकाय का लक्षण 2+व 5 ; 
सब्वेसि जीवाणं सेसाणं तह य पुग्गलाणं च। 
ज॑ं देदि विवरमखिल त॑ लोए ढवदि आयासं ।। <0।। 
समस्त जीदों और पुद्गलों को तथा धर्म, अधर्म और काल को जो सम्पूर्ण अवकाश देता है अर्थात 
जिसके समस्त प्रदेशों में जीवादि द्वव्य व्याप्त हैं वह लोक के भीतर का आकाश है - लोकाकाश है | | ६0 ।। 
लोक और अलोक का विभाग 
जीवा पुग्गलकाया धम्माधम्मा व लोगदोणण्णा। 
तत्तो अणण्णमण्णं आयासं अंतवदिरित्त।। <१।। 


जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और कान ये पांचों लोक से जुदे नह्वी हैं - इन पाचो का मदभाव लोक में 
ही पाया जाता है परन्तु आकाश लोक से अपृथक है और पृथक भी है - आकाश लोक और अलाक दोनों में व्याप्त 
है, वह अनन्त है।। ६१ ।। 
आकाश ही को गति और स्थिति का कारण मानने में दोष 
आगास अवगासं गमणटिंठदिकारणेडिं देदि जदि। 
उड़ढं गदिप्पधाणा सिद्धा चिटठंति किध तत्थ।। <२।। 
यदि ऐसा माना जाय कि आकाश ही अवकाश देता है और आकाश ही गमन तथा स्थिति का कारण है 
तो फिर ऊर्ध्वाति में जाने वाले सिद्ध परमेष्ठी लोकाग्र पर ही क्‍यों रुक जाते हैं ? लोकाग्र के आगे आकाश का 
अभाव तो है नही अत उसके आगे भी उसका गमन होता रहना चाहिये ? परन्तु ऐसा होता नहीं है इससे सिद्ध 


होता है कि आकाश का काम अवकाश देना ही है और घर्म तथा अधर्म का काम चलने और ठहर्ने में सहायता देना 
है ।। ६२।। 


जम्हा उवरिट्ठाण सिद्धाणं जिणवरेहिं पण्णत्तं। 
तम्हा गमणटठाण आयासे जाण णत्यि त्ति।। ३ ।। 


यत जिनेन्द्र भगवान्‌ ने सिद्धों का अवस्थान लोक के अग्रभाग में ही बतलाया है अत आकाश में गमन 
और स्थिति का हेतुत्व नही पाया जा सकता ऐसा जानना चाहिये ।। ६३ ।। 


जदि हवदि गमणहेदू आगासं ठाणकारणं तेसि। 
पसजदि अलोगहाणी लोगस्स य अंतपरिवुड़्ठी ।। €४।। 
यदि आकाश को जीव और पुदगलों की गति तथा स्थिति का कारण माना जायगा तो अलोक की हानि 


४ न जा 


++ गकुकली 8 
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पंचास्तिकाय/ १६ 
होगी और लोक के अन्त की वृद्धि भी। अलोक का व्यवहार मिट जायगा और लोक की सीमा टूट जायगी 


कक मे तम्हा धम्माधम्मा गमणटिठदिकारणाणि णागासं। 
इदि जिणवरेडिं भणिदं लोगसहावं सुणंताणं ।। ८५।। 


"इसलिये धर्म और अधर्म द्व्य ढी गमन तथा स्थिति के कारण हैं, आकाश नहीं है," ऐसा जिनेन्द्र देव 
ने लीक का स्वभाव सुनने वालों से कहा है ।। ६५ ।। 
घर्म, अधर्म और आकाश की एक रुपता तथा अनेकरुपता का वर्णन 
धम्माधम्मागासा अपुधब्मूदा समाणपरिमाणा | 
पुधगुवलद्विविसेसा करंति एगत्तमण्णत्तं।। ६ ।। 
धर्म, अधर्म, और लोकाकाश ये तीनों ही द्रव्य एक क्षेत्रावगाही होने से अपृथग्मूत है, समान परिणाम 
वाले है और अपने अपने विशेष स्वभाव को लिये हुए हैं। ये तीनों व्यवहारनय की अपेक्षा एक क्षेत्रावगाही होने से 
एक भाव को और निश्चय नय की अपेक्षा जुदी-जुदी सत्ता के घारक होने से भेदभाव को करते हैं।। ६६।। 
द्रव्यों में मूर्त और अमूर्त द्रव्य का विभाग 
आगासकालजीवा धम्माधम्मा य मुत्तिपरिहीणा । 
मुत्त पुग्गलदव्व॑ जीवो खलु चेदणों तेसु ।। ८७।। 
आकाश, काल, जीव, धर्म और अधघर्म ये पाच द्रव्य मूर्ति - रुप, रस, गन्ध, स्पर्श से रहित है, केवल 
पुदगल द्रव्य मूर्त है । उक्त छहों द्व्यों में जीयद्रव्य ही चेतन है अवशिष्ट पाच द्रव्य अचेतन हैं।। ६७ ।। 
जीव और जा द्रव्य ही क्रियावन्त हैं 
पुग्गलकाया सह्ठ सक्किरिया हवति ण य सेसा। 
पुग्गलकावा जीवा खंधा खलु कालकरणा दु ।। ्प।। 
जीब द्रव्य और पुदगल द्वव्य ही क्रिया सहित हैं, अवशिष्ट चार द्रव्य क्रियासहित 7 हैं। जीब द्वव्य 
पुद्गल का निमित्त पाकर और पुदूगल स्कन्ध काल द्रव्य का निमित्त पाकर क्रियायुक्त होते हैं ।। €ं८ । | 
मूर्तिक और अमूर्तिक का लक्षण हंति 
जे खलु इंदियगेज्ञा विसया जीवेहिं हुंति ते मुत्ता। 
सेसं हवदि अमुत्तं बित्तं उभयं समादियदि ।। ८ ।। 
जीव जिन पदार्थों को इन्द्रिय के द्वारा ग्रहण करते हैं - जानते हैं वे मूर्तिक हैं और बाकी के अमूर्तिक 
हैं। मन मूर्तिक तथा अमू्तिक दोनों प्रकार के पदार्थों को जानता है।। ६६ || 
काल द्रव्य का कथन 


कालो परिणामभवो परिणामों दव्वकालसंभूदो । 
दोण्डं एस सहावो कालो खणभंगुरों णियदो।। १००।। 
व्यवहारकाल जीव पुदगलों के परिणाम से उत्पन्न है तथा जीव पुदूगलों का परिणाम निश्चय कालाणु 


रुप कालद्रव्य से संभूत है। जीव और पुद्गल के परिणमन को देखकर व्यवहारकाल का ज्ञान होता है और चूंकि 
विना निश्चयकाल के जीव पुदूगलों का परिणमन नहीं हो सकता इसलिये जीव पुद्गल के परिणमन से निश्चय 
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काल का ज्ञान होता है। दोनों कालों का यही स्वभाव है। व्यवह्ार्काल पर्वाव प्रधान होने से क्षणमगुर है और 
निश्चयकाल द्वव्य प्रधान होने से नित्य है।। १०० ।। 

कालो त्ति य वबदेसो सब्भावपरुवगों हवदि णिच्चों । 

उप्पण्णप्पद्धंसी अबरो दीहंतरटठाई ।। १०१।। 

"यह काल है" इस प्रकार जिसका व्यपदेश - उल्लेख होता है वह अपना संदभाव बतलाता हुआ 
नित्य द्रव्य है। जिस प्रकार "सिंह" यह शब्द सिंह शब्दवाच्य मृगेन्द्र अर्थ का प्रर्पक है उसी प्रकार "काल" यह 
शब्द, काल शब्दवाच्य निश्चयकाल द्रव्य का प्ररुपषक है। दूसरा व्यवहारकान उत्पन्न होता है और नष्ट होता है 
तथा समयों की परम्परा की अपेक्षा स्थायी भी है।। १0१।। 

जीवादि द्रव्य अस्तिकाय है, काल अस्तिकाय नहीं है 
एदे कालागासा धम्माधम्मा य पुग्गला जीवा। 
लब्भति दव्वसण्णं कालस्स दु णत्थि कायत्तं।। १०२।। 

यही सब जीव, पुदगल, घर्म, अधर्म कान और आकाश द्रव्य व्यपदेश को प्राप्त हैं. द्रव्य कहलाते हैं 
परन्तु जीव, पुदगल, घर्म, अधर्म और आकाश में बहुप्रदेशी होने मे जिस प्रकार अख्निकायपना है उस प्रकार 
कालद्रव्य में नही है । कालद्रव्य एक प्रदेशात्मक होने से अस्तिकाय नहीं है।। १०२ ।। 

पचास्तिकाय सग्रह के जानने का फल 
एवं पवयणसार पंचत्यियसगढ़ वियाणित्ता। 


जो मुबदि रागदोसे सो गाहदि दुक्खपरिमोक्ख।। १0३ ।। 


इस प्रकार पचाम्तिकाय के सग्रह स्वस्प द्वादशाग के मार को जानकर जो राग और द्वेष छोडता है 
वह ससार के दु खों से छुटकारा पाता है।। १०३ ।। 


मुणिऊण एतदट्ठ तदणुगमणुज्झदो णिह्दमोहो । 
पसमियरागददोसो हवदि हदपरावरों जीवी ।। १0४ ।। 


इस शास्त्र के रहस्वमभूत शुद्ध चैतन्य स्वरुप आत्मा को जानकर जो पुरुष तन्‍्मय होने का प्रयत्न करता 
है वह दर्शन मोह को नष्ट कर रागद्वेष का प्रशशन करता हुआ ससार रहित हो जाता है | पूर्वापण बन्ध से रहित हो 
मुक्त हो जाता है।। १०४ ।। 


इस प्रकार छह द्रव्य और पचास्तिकाय का वर्णन करने वाला प्रथम श्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ | 
क्र 


मोक्षमार्ग के कथन की प्रतिज्ञा 
अभिवंदिऊण सिरसा अपुणब्भवकारण महावीर | 


तेसिं पयन्थमंगं मग्ग मोक्खस्स वोच्छामि ।। १0४ || 


अब मैं मोक्ष के कारणमूत श्री महावीर स्वामी क “सनक द्वार मस्कार कर मोक्ष के भार्ग स्वब्प नव 
पदार्थों को कहूंगा ।। १०४ । | 


सम्यग्दर्शन-ज्ञान-चारित्र की एकता मोश्व का मार्ग है 
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सम्मत्तणाणजुत्तं चारित्तं रागदोसपरिहीणं । 
मोक्खस्स हवदि मग्गो भव्वाणं लद्धबुद्धीणं।। १0०६ ।। 


सम्यग्दर्शन और सम्यग्ज्ञान से युक्त रागद्वेष रहित सम्यक्चारित्र मीक्ष का मार्ग है। यह मोक्ष का मार्ग 
स्व-पर मेदविज्ञानी भव्यजीबों को ही प्राप्त होता है। | १0६ |। 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र का स्वस्प 
सम्मत्तं सददहणं, भावाणं तेसिमघिगमो णाणं। 


चारित्तं समभावो विसयेसु विस्ठमग्गाणं।। १०७।। 


पूर्वोक्त जीवादि पदार्थों का थ्रद्धान करना सम्यग्दर्शन है, उन्ही का ज्ञान होना सम्बग्शान है और 
पच्ेन्द्रियों के इष्ट-अनिष्ट विषयों में समताभाव घारण करना सम्यक्चारित्र है। यह मोक्षमार्ग में दृढता के साथ 
प्रवत्ति करने वालों के ही होता है।। १०७ ।। 
नौ पदार्थों के नाम 
जीवाजीवा भावा पुण्ण पाव च आस तेसि। 
सवरणिज्जरबधो मोक्खो व हवंति ते अटठा।। १0८॥॥। 


जीव, अजीव पुण्य, पाप, आख्व, सवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष ये नौ पदार्थ हैं।। १०८ |। 
जीवों के भेद. ४ 
जीवा संसारत्था णिव्वादा चेदणप्पगा दुविह़ा। 
उवओगलक्खणा वि य देहादेडप्पवीचारा ।। १0०४ ॥।॥। 


जीव दो प्रकार के हैं ससारी और मुक्त । दोनों ही चैतन्य स्वरुप और उपयोग नश्षण से युक्त हैं। 
समारी जीव शरीर से युक्त हैं और मुक्त जीव शरीर से रहित है।। १०६ ।। 
स्थावर काय का वर्णन 
पुढवी य उदगमगणी वाउवणप्फदिजीवसंसिदा काया। 


देंति खलु मोह बहुल फासं बहुगा वि ते तेसि।। ११0 ।। 


पृथिवी, जल अग्नि, वायु और वनस्पति ये पुद्गल के पर्याय जीव के साथ मिलकर काय कहलाने 
लगते है। यद्यपि ये अपने अवान्तर मेदों की अपेक्षा बहुत प्रकार के हैं तथापि स्पश्निन्द्रियावरण के क्षयोपशम से 
युक्त एकेन्द्रिय जीवों को मोह बहुल स्पर्श प्राप्त कगते है।। ११०।। 
स्थावर और त्रस का लक्षण 
तित्थावरतणुजोगा अणिलाणलकाइवा व तेसु तसा। 


मणपरिणामविरढिदा जीवा एडंदिया णेया।। १११।। 
उक्त पाच प्रकार के जीवों में स्थावर शरीर प्राप्त होने से पृथिवीकायिक, जनकायिक और 
वनस्पतिकायिक ये तीन स्थावर कहलाते हैं और चलनात्मक शरीर प्राप्त होने से अग्निकायिक तथा वायुकायिक 


। "सम्कदर्शनज्ञानसन्निधानादमार्गेभ्य समग्रेभ्य परिव्युत्य स्वतत्त्वे विशेषेण स्वमार्गाणा सतामिन्द्रियानिन्द्रियविपयभृतप्वर्थेपु" ता वृ 
"पूर्वाक्तसम्यक्त्वज्ञानबलन समस्तान्यमार्गेभ्य प्रव्युत्य विशेषेण स्ढमार्गाणा परिज्ञातमोक्षमार्गणाम॒। - जबू ।' 
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त्रस कहलाते हैं। ये सभी जीव मन से रहित हैं और एकेन्द्रिय हैं।। १११ ।। 
पृथिवीकायिक आदि स्थावर एकेन्द्रिय ही हैं 
एदे जीवणिकाया पंचविहा पुठविकाइयादीया। 
मणपरिणामविरहिदा जीवा एगेंदिया भणिया ।। ११२।। 
ये प्रथिवाकायिक आदि पांच प्रकार के जीव मन रहित हैं और एकेन्द्रिय जाति नामकर्म का उदय होने 
से सभी एकेन्द्रिय कहे गये है ।। ११२ ।। 
एकेन्द्रियों में जीव के अस्तित्व का समर्थन 
अंडेसु पवड़ढंता गब्भत्था माणुसा य मुच्छगया। 
जारिसया तारिसया जीवा एगेंदिया णेया ।। ११३ ।। 
जिस प्रकार अण्डों में बढने वाले तिय॑चों और गर्म में स्थित तथा मूर्च्छित मनुष्यों में बुद्धिपूर्वक बाहय 
व्यापार न दिखने पर भी जीवत्व का निश्चय किया जाता है उसी प्रकार एकेन्द्रिय जीवों के भी बाहय व्यापार न 
दिखने पर भी जीवत्व का निश्चय किया जाता है।। ११३ ।। 
द्वीन्द्रिय जीदों का वर्णन 
संवुक्कमादुवाहा संखा सिप्पी अपादगा य किमी। 
जाणंति रसं फासं जे ते वे इंदिया जीवा।। ११४॥॥। 
जो शंबूक, मातृवाह, शंख तथा पादरढित कृमि-लट आदि जीव केवल स्पर्श और रस को जानते हैं वे 
दो इन्द्रिय जीव हैं।। ११४ ।। 
ब्रीन्द्रिय जीदों का वर्णन 
जूगागुंभीमक्कणपिपीलिया विच्छियादिया कीडा। 
जाणंति रसं फास गंध तेइंदिया जीवा।। ११४।। 
यत जूं, कुम्मी, खटमल, चींटी तथा बिच्छू आदि कीड़े स्पर्श ग्स और गन्ध को जानते हैं, अत वे 
तीन इन्द्रिय जीव है।। ११४ | । 
चतुरिन्द्रिय जीवों का वर्णन 0 अल पी 
उददसमसयमक्खियमधुकरभमरा पतंगमादीया। 
रूवं रसं च गंध फासं पुण ते वि जाणंति।। ११६ ।। 
डांस, मच्छर, मक्खी, मधुमक्खी, भ्रमर और पतग आदि जीव स्पर्श, रस, गन्ध और रुप को जानते है 
अत वे चार इन्द्रिय जीव हैं।। ११६।। 
पंचेन्द्रिय जीवों का वर्णन 
सुरणरणारयतिरिया वण्णरसप्फासगंधसद्दण्हू। 
जलचरथलचरखबचरा वलिया पंचेंदिया जीवा ।। ११७।। 


देव, मनुष्य, नारकी और तिय॑ँच वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द को जानते हैं अत वे पांच इन्द्रिय 


2 मम नव कर 222; 
। यहां अग्निकायिक और वायुकांविक जीवों को जो त्रस कहा है वह केवल उनके शरीर की चलनात्मक क्रिया देखकर ही कड़ा है। 
यथार्थ में इन सबके श्रसनामकर्म का उदय न होकर स्थावरनामकर्म का उदव रहता है अत वे सभी स्थावर ही है। 


पयास्तिकाय/ २३ 
जीव है। पचेन्द्रिय तियंच जलचर, स्थलचर और नमचर के मेद से तीन प्रकार के हैं। सभी पच्चेन्द्रिय कायबल, 
वचनबल और यधासभव मनोबल से युक्त होते हैं ।। ११७ ।। 


देवा चठण्णिकाया मणुवा पुण कम्मभोगभूमीया। 
तिरिया बहुप्पयारा णेरइया पुठविभेवगदा ।। ११८।॥। 


देव, भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिष और वैमानिक के मेद से चार प्रकार के हैं, मनुष्य, कर्ममूमि और 
भोगमूमि के मेद से दो प्रकार के हैं, तिर्यच अनेक प्रकार के हैं और नारकी रत्नप्रभा आदि पृथिवियों के मेद से सात 
प्रकार के हैं ।। ११८।। 


जीवों का अन्य पर्यायों में गमन 
खीणे पुव्वणिवद्धे गदिणामे आउसे च ते वि खलु। 
पापुण्णंति व अण्ण गदिमाउस्सं सलेस्सवसा ।। ११४८ ।। 

पूर्वनिबद्ध गतिनामकर्म तथा आयुकर्म के क्षीण हो जाने पर वे जीव निश्चय से अपनी-अपनी लेश्याओं 
के अनुसार अन्य गति और अन्य आयु को प्राप्त होते हैं।। ११६ ।। 

ससारी, मुक्त, भव्य तथा अभव्यों का वर्णन 
एदे जोवणिकाया देहप्पविचारमस्सिदा भणिदा। 
देहविहणा सिद्धा भव्वा संसारिणो अभव्वा वा।। १२०।। 


ऊपर कहे हुए ये समस्त जीव शरीर के परिवर्तन को प्राप्त हैं - एक के बाद एक शरीर को बदलते 
रहते हैं। सिद्ध जीव शरीर से रहित हैं और ससारी जीव भव्य-अभव्य,के मेद से दो प्रकार के हैं।। १२० ।॥। 
इन्द्रियादिक जीव नही हैं 
ण हि इदियाणि जीवा काया पुण हृप्पयार पण्णत्ता। 
ज॑ं हवदि तेसु णाणं जीवो त्ति य त॑ परूवंति।। १२१ ।। 
न स्पर्शनादि इन्द्रियां जीव हैं, न उल्लिखित पृथिवीकायादि छह प्रकार के काय जीव है किन्तु उनमें जो 
ज्ञान है - चैतन्य है वही जीव है ऐसा महापुरुष कहते हैं।। १२१ ।। 
जीव की विशेषता 
जाणदि पस्सदि सतब्वं इच्छदि सुक्खं विभेदि दुक्खादो। 


कुव्वदि हिदमहिदं वा भुंजदि जीवों फलं तेसि।। १२२।॥। 


जीव सबको जानता है, सबको देखता है, सुख को चाहता है, दु ख से डरता है, शुभ कार्य करता है, 
अशुभ कार्य करता है और उनके फल भी मोगता है ।। १२२ ।। 


एवमभिगम्म जीव अण्णेहिं वि पज्जर्टहि बहुगेहिं। 
अभिगच्छदु अज्जीवं णाणंतरिदेष्दिं लिंगेहिं।। १२३ ।। 


इस प्रकार और भी अनेक पर्यायों के द्वारा जीव को जानकर ज्ञान से भिन्न स्पर्श आदि चिहनों से 
अजीव को जानो || १२३ ।। 
द्रव्यों में चेतन और अचेतन का वर्णन 
आगासकालपुग्गलधम्माधम्मेसु णत्यि जीवगुणा । 
तेसिं अचेदणत्तं भणिदं जीवस्स चेदणदा।। १२४।। 
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आकाश, काल, पुद्गल, घर्म और अधर्म में जीव के गुण नहीं हैं, उनमें अचेतना कही गई है। चेतनता 
केवल जीव का ढी गुण है।। १२४ । | 
* अजीब का लक्षण कर स्विश बज विद 
सुहदुक्खजाणणा वा हिदपरियम्म॑ च अहिदभीरुत्त॑ । 
जस्स ण बिज्जदि णिच्च॑ त॑ं समणा बिंति अज्जीवं।। १२४ ।। 
जिसमें सुख-दु ख का ज्ञान, हित की प्रवृत्ति और अहित का भय नहीं है, गणधरादि मुनि उसे अजीब 
कहते है।। १२३ | | 
शरीर रुप पुदगल और जीव में पृथक्त्वपन का वर्णन 
सठाणा संघादा बण्णरसप्फासगंधसददा य। 
पोग्गलदव्वप्पभवा होंति गुणा पज्जया व बहू ।। १२६।॥। 
अरसमस्वमगंधमव्वत्तं चेदणागुणमसददं । 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिदट्ठसंठाणं।। १२७।॥। जुम्म॑। 
समचतुरस्र आदि सस्थान, औदारिकादि शरीर सम्बन्धी सघात, वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श और शब्द 
आदि जो अनेक गुण तथा पर्याय दिखती हैं वे सब पुद्गल द्व्य से समुत्पन्न है। परन्तु जीव रसरहित है, रुपरद्दित 
है, गन्धरहित है, अव्यक्त है, चेतनागुण से युक्त है, शब्दरहित है, बाहय इन्द्रियों के द्वारा अग्राहय है और सस्थान 
- आकार रहित है, ऐसा जानो ।। १२६-१२७। | 
जीव के ससार भ्रमण का कारण 
जो खलु संसारत्थो जीवे तत्तो दु होदि परिणामों । 
परिणामादों कम्म कम्मादों होदि गदिसु गदी।। १२८।॥ 
गदिमधिगदस्स देहो देहादो इंदियाणि जाय॑ंते। 
तेहिं दु विसयग्गहणं तत्तो रागो व दोसो वा।। १२६।। 
जायदि जीवस्सेव भावो ससारचक्कवालम्मि। 
इदि जिणवरेडिं भणिदों अगादिणिधणो सणिधणों वा।। १३०।। 
जो यह ससारी जीव है उसके रागद्वेष आदि अशुद्धभाव होते है उनसे सानावरणादि आठ कर्मों क। 
बन्ध होता है, कर्मों से एक गति से दूसरी गति प्राप्त होती है, गति को प्राप्त हुए जीव के औदारिकादि शरीर हांता 
है, शरीर से इन्द्रिया उत्पन्न होती है, इन्द्रियों से विषय ग्रहण होता है और उससे राग तथा द्वेष उत्पन्न होते हैं, 
संसार रुपी चक्र में भ्रमण करने वाले जीव के ऐसे अशुद्ध माव अभव्य की अपेक्षा अनादि अनन्त और भव्य की 
अपेक्षा अनादि-सान्त होते हैं, ऐसा श्री जिनेन्द्र देव ने कहा है।। १२८-१३०।। 
जीव के शुभ अशुभभावों का वर्णन 
मोडो रागो दोसो घित्तपसादो य जस्स भावम्मि। 
विज्जदि तस्स सुद्दो वा असुहो वा डोदि परिणामो।। १३१।। 


जिस जीब के हृदय में मोह, राग, द्वेष और चित्त की प्रसन्‍नता रहती है उसके शुभ अथवा अशुभ 
परिणाम अवश्य होते हैं अर्थात्‌ जिसके हृदय में प्रशस्त राग और चित्त की प्रसन्‍नता होगी उसके शुभ परिणाम होंगे 
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और जिसके हृदय में मोद, द्वेष, अप्रशस्त राग तथा चित्त का अनुत्साह होगा उसके अशुभ परिणाम होंगे।। १३१॥।। 
पुण्य और पाप का लक्षण. व 
सुहपरिणामो पुण्णं असुहो पावंति हवदि जीवस्स | 
दोण्डं पोग्गलमेत्तो भावों कम्मत्तणं पत्तों ।। १३२।। 


जीव का शुभ परिणाम पुण्य कहलाता है और अशुभ परिणाम पाप। इन दोनों ही परिणामों से 
कार्मणवर्गणा स्प पुदगल द्रव्य कर्म अवस्था को प्राप्त होता है ।। १३२।। 
कर्म मूर्तिक हैं तक भुंजदे णियद॑ 
जहमा कम्मस्स फल विसय॑ फासेह्िं भुंजदे णियद । 
जीवेण सुहं दुक्खं तहमा कम्माणि मुत्ताणि।। १३३ ।। 
चूंकि कर्मों के फलमूत सुख-दु खादि के कारणरुप विषयों का उपमोग स्पर्शनादि मूर्त इन्द्रियों के द्वारा 
होता है अत कर्म मूर्त हैं।। १३३ ।। 
पूर्व मूर्त कर्मों के साथ नवीन मूर्त कर्मों का बन्ध होता है 
मुत्तो फासदि मुत्तं मुत्तो मुत्तेण बंधमणुहवदि। 
जीवों मुत्तिविरहिदों गाहदि ते तेहिं उग्गहदि ।। १३४ ।। 


इस ससारी जीव के अनादि परम्परा से आये हुए मूर्त कर्म विद्यमान हैं। वे मूर्त कर्म ही आगामी 
मूर्तकर्म का स्पर्श करते है। अत मूर्त द्रव्य ही मूर्तद्रव्य के साथ बन्ध को प्राप्त होता है। जीव मूर्तिरहित है - अमूर्त 
है अत यथार्थ में उसका कर्मों के साथ सम्बन्ध नहीं होता। परन्तु मूर्त कर्मों के साथ सम्बन्ध होने के कारण व्यवहार 
नय से जीव मूर्तिक कहा जाता है। अत वह रागादि परिणामों से स्निग्ध होने के कारण मूर्त कर्मों के साथ सम्बन्ध 
को प्राप्त होता है और कर्म जीव के साथ सम्बन्ध हो प्राप्त होते हैं।। १३४ | । 
पुण्यकर्म का आस्व किसके होता है ? 
रागो जस्स पसत्थो अणुकपासंसिदों य परिणामों । 


चित्ते णत्यि कलुस्सं पुण्णं जीवस्स आसवदि ।। १३५४।। 


जिस जीव का राग प्रशस्त है, परिणाम दया से युक्त हैं और हृदय कलुषता से रहित है उसके 
पुण्यकर्म का आस्रव होता है ।। १३४ | | 
प्रशस्त राग का लक्षण 
अरहंतसिद्धसाहुसु भत्ती धम्मम्मि जा य खलु चेटठा। 
अणुगमण्ण पि गुरुण पसत्थरागो त्ति वुच्चंति।। १३६ ।॥। 
अरहन्त, सिद्ध, साधुओं में भक्ति होना, शुभरागरुप धर्म में प्रवृत्ति होना तथा गुरुओं के अनुकूल चलना 
यह सब प्रशस्त राग है, ऐसा पूर्व महर्षि कहते है।। १३६ | | 
अनुकम्पा का लक्षण बुगस्लिये वा दि 
तिसिदं बुभुक्खिदं वा दुहिदं दटठृूण जो दु दुहिदमणों । 
पडिवज्जदि तं॑ किवया तस्सेसा होदि अणुकंपा ।। १३७।। 


जो भूखे, प्यासे अथवा अन्य प्रकार से दु खी प्राणी को देखकर स्वय दु खित हृदव होता हुआ 
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दयापूर्वक उसे अपनाता है - उसका दु ख दूर करने का प्रयत्न करता है उसके अनुकम्पा होती है।। १३७ ।। 
कालुष्य का लक्षण 


कोधो व जुदा माणो माया लोभो व चित्तमासेज्ज | 
जीवस्स कुणदि खोहं कलुसो त्ति य त॑ बुधा बेंति। | १३८।॥ 
क्रोध, मान, माया और लोम चित्त को प्राप्त कर आत्मा में जो क्षोम उत्पन्न करते है पण्डितजन उसे 
कालुष्य कहते हैं।। १३८ ।। 
पापासव के कारण 
चरिया पम;दवहुला कालुस्सं लोलदा य विसयेसु । 
परपरितावपवादो पावस्स य आसवं कुणदि।। १३४ ।। 
प्रमाद से भरी हुई प्रवृत्ति, कलुषता, विषयों की लोलुपता, दूसरे को सताप देना और उसका अपवाद 
करना यह सब पापास्व के कारण हैं।। १३९।। | 
सण्णाओ य तिलेस्स इदियवसदा य अत्तरुददाणि। 
णाणं च दुष्पउत्तं मोहो पावप्पदा होंति।। १४0 ।। 
आहार आदि चार संज्ञाए, कृष्ण आदि तीन लेश्यायें, पंचेन्द्रियों की पराधीनता, आर्त्त-रौद्रध्यान 
असत्कार्य में प्रयुकुत ज्ञान और मोह ये सब पापास्रव करने वाले हैं।। १४० ।। 
पापासव को रोकने वाले जीवों का वर्णन जहि 
इंदियकसायसण्णा णिग्गढ़िदा जेहि सुट॒ठुमग्गम्मि। 
जावत्तावत्तेहिं पिडिय पापासव छिददं ।। १४१।। 


जो इन्द्रिय, कषाय और संज्ञाओं को जितने अशों में अथवा जितने समय तक समीचीन मार्ग में 
नियन्त्रित कर लेते हैं उनके उतने ही अंभों में अथवा उतने ही समय तक पापाय्रव का छिद बन्द रहता है - पापायव 
का सवर रहता है।। १४१ ॥। 


शुद्वोपयोगी जीवों का वर्णन 
जस्स ण विज्जदि रागो दोसो मोहो व सब्वदब्बेसु । 
णासवदि सुह असुह समसुहदुक्खस्स भिक्खुस्स।। १४२।। 
जिसके सब द्रव्यों में न राग है, न द्वेष है, न मोह है, सुख-दु ख में मध्यस्थ एहने वाले उस भिक्षु के 
शुम और अशुभ दोनों प्रकार का आखव नही होता ।। १४२।। 
जस्स जदा खलु पुण्ण जोगे पावं च णत्यि विरदस्स । 
सवरणं तस्स तदा सुहासुहकदस्स कम्मस्स।। १४३।। 
समस्त परकद्वव्यों का त्याग करने वाले व्रती पुरुष के जब पुण्य और पाप दोने प्रकार के योगों का 
अभाव हो जाता है तब उसके पुण्य और पाप योग के द्वारा होने वाले कर्मों का सवर हो जाता है ।। १४३ ।। 
संवरजोगेहिं जुदो तवेहिं जो चिटठदे बहुविहे्िं। 
कम्माणं णिज्जरणं बहुगाणं कुणदि सो णियदं ।। १४४ ।। 
] "अटटरुददाणि" इत्यपि पाठ । 
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जो संबर और शुद्धोपयोग से युक्त होता हुआ अनेक प्रकार के तपों में प्रवृत्ति करता है वह निश्चय ही 
बहुत से कर्मों की निर्जरा करता हर १४४ ।। े 
जो संवरेण जुत्तो अप्पट्ठपसाधगो हि अप्पाण॑। 
मुणिऊण झादि णियदं णाणं सो संधुणोदि कम्मरयं ।। १४५॥।॥। 
आत्मा के प्रयोजन को सिद्ध करने वाला जो पुरुष सवर से युक्त होता हुआ आत्मा को ज्ञानस्वरुप 
जानकर उसका ध्यान करता है वह निश्चित ही कर्मस्प धूलि को उड़ा देता है - नष्ट कर देता है।। १४५ ।। 
जस्स ण विज्जदि रागो दोसो मोहो व जोगपरिकम्मो। 
तस्स सुहासुहडड़णो झ्ाणमओ जायए अगणी ।। १४६ !। 
जिसके न राग है, न द्वेष है, न मोह है और न ही योगों का परिणमन है उसके शुभ-अशुभ कर्मों को 
जलाने वाली ध्यानरुपी अग्नि उत्पन्न होती है।। १४६ ।। 
कर्म बन्ध का कारण सहन 
ज सुहमसुहमुदिण्णं भावं रत्तो करेदि जदि अप्पा। 
सो तेण डवदि बंधों पोग्गलकम्मेण विविहेण ।। १४७।। 


जब यह आत्मा पूर्व कर्मोदय से होने वाले शुभ-अशुभ परिणामों को करता है तब अनेक पौद्गलिक 
कर्मों के साथ बन्ध को प्राप्त होता है।। १४७ ।। 
जोगणिमित्तं गहणं जोगो मणवयणकायसंभूदो । 
भावणिमित्ता बंधो भावो रदिरागदोसमोहजुदों ।। १४८ ।॥। 
कर्मों का ग्रहण योगों के निमित्त से होता है, योग मन, बचन, काय के व्यापार से होते है, बन्ध भावों 
के निमित्त से होता है और भाव रति, राग, द्वेष तथा मोह मे युक्त होते हैं। [ मन, वचन और काय के व्यापार से 
आत्मा के प्रदेशों में जो परिस्पन्द पैदा होता है उसे योग कहते हैं, इस योग के निमित्त से ही कर्मों का ग्रहण - 
आखव होता है। रति, राग, द्वेष, मोह से युक्त आत्मा के परिणाम को भाव कहते हैं, कर्मों का बन्ध इसी भाव के 
निमित्त से होता है ]।। १४८ | | 
कर्म बन्ध के चार प्रत्यय - कारण * भणिद॑ 
हेदू चदुव्वियप्पो अटठवियप्पस्स कारण भणिदं। 
तेसिं पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ड्ांति।। १४४ ।। 


मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये चार प्रकार के प्रत्यय ज्ञानावरणादि आठ प्रकार के कर्मों के 
कारण कहे गये हैं। उन मिथ्यात्व आदि का कारण रागादि विभाव है। जब इनका भी अभाव हो जाता है तब कर्मों 
का बन्ध रुक जाता है।। १४६।। 
आसव निरोध - संवर का वर्णन 
हेदुमभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोधो। 


आसवमभावेण विणा जायदि कम्मस्स दु णिरोधो ।। १४०।। 

कम्मस्साभावेण य सब्वण्हू सब्वलोगदरसी य। 

पावदि इंदियरहिदं अव्वाबाहं सुहमणंतं।। १४१॥।॥ जुम्म॑। 
। "हेदु अभावे" इति ज वृ. समत पाठ । 
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रागादि हेतुओं का अमाव होने पर जानी जीव के नियम से आखव का निरोध हो जाता है, आखव के 
न होने से कर्मा का निरोध हो जाता है, और कर्मों का निरोध होने से यह जीव सर्वज्ञ तथा सर्वदर्शी बनकर 
अतीन्द्रिय, अव्याबाध और अनन्त सुख को प्राप्त हो जाता है।। १५०-१४१।। 
ध्यान, निर्जा का कारण है... 
दसणणाणसमग्गं झाणं णो अण्णदव्वसजुत्त। 
जायदि णिज्जरडेदू सभावसहिदस्स साधुस्स ।। १४२।। 


ज्ञान और दर्शन से सम्पन्न तथा अन्य दव्यों के सयोग से रहित ध्यान स्वभावसहित साधु के निर्जरा 
का कारण होता है।। १४२ ।। 
मोक्ष का कारण रमन ल 
जो सबरेण जुत्तो, सब्वकम्माणि। 
वबगदवेदाउस्सो मुयदि भवं तेण सो मोक्‍्खों।। १३३ ।। 
जीव सवर से युक्त होता हुआ समस्त कर्मों की निर्जण करता है और वेदनीय तथा आवु कर्म को 
नष्टकर नामगोत्र रुप ससार अथवा वर्तमान पर्याय का भी परित्याग करता है उसके मोक्ष होता है । | १४३ | । 


इस प्रकार माक्षमार्ग क अवयवमूत सम्यग्दशन और सम्यग्ज्ञान क विपयभूत नो पदार्था का व्याख्यान करन बाला द्वितीय 
श्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ । 
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ज्ञान, दर्शन और चारित्र का स्वस्प पिंक 
जीवसहाव णाणं अप्पडिहददंसर्ण आअणण्गमव । 
चरियं च तेसु णियद अत्थित्तमणिदियं भणिय।। १४४ ।। 


ज्ञान और अखण्डित दर्शन ये दोनों जीव के अपृथग्मूत स्वभाव हैं। डन दौनो का जो निश्चल और 
निर्मल अस्तित्व है वहीं चारित्र कहलाता है ।। १४४ ।। 
जीव के स्वसमय और परसमय की अपेक्षा मेद 
जीवो सहावणियदों अणियदगुणपज्जओध परममओ। 


जदि कुणदि सग जमय पब्भस्सदि कम्मबधादा।। १५४ ।। 


यद्यपि यह जीव निश्चयनय मे 'वभाव में नियत है तथापि परद्रत्यों के गुण पर्यायों में गत हो » कारण 

परसमय रुप हो रहा है। जब यह जीव 7 ' 7मय को करता है - परद्वव्य में हटाए" ग्वस्वर्प में उत +. _! तब 
कर्मबन्धन से रहित होता है ।। १५५ ।। 
परसमय का लक्षण 


जो परदब्वम्मि सुहं असुड् रागेण कुणदि जदि भावं। 
सो सगवरित्तमट्ठो परचरियचरों हवदि जीवो।। १४६ ॥। 


जो जीव राग से परद्वत्य में शुभ अथवा अशुभ भाव करता है वह स्वचरित से भ्रष्ट होकर परचरित - 
परसमय का आचरण करने वाला होता है।। १५६।। 


“पपफज्जर्माणा 4 7 मग्नदि' इति 


पचार्निकाय/ २६ 


आसबवदि जेण पुण्ण पाव॑ वा अप्पणोध भावेण। 
सो तेण परचरित्तो हवदित्ति जिणा परुवंति।। १५७।। 


आत्मा के जिस भाव से पुण्य और पाप कर्म का आसव होता है, उस भाव से यह जीव परचरित - 
परसमय का आचरण करने वाला होता है ऐसा श्री जिनेन्द्र देव कहते हैं।। १४७ | । 
स्वसमय का लक्षण है े 
जो सव्वसगमुक्कों णण्णमणों अप्पणं सहावेण। 
जाणदि पस्सदि णियदं सो सगचरियं चरदि जीवो।। १५८।। 


जो समस्त परिग्रह से मुक्त हो परद्वव्य से चित्त हटाता हुआ शुद्धस्वभाव से आत्मा को जानता और 
देखता है वही जीव म्वचरित - स्वसमय का आचरण कग्ता है।। १४८।। * 
स्वसमय का आचरण कौन करता है ? 
चरियं चरदि सग सो जो परदव्वप्पभावरहिदप्पा। 


दसणणाणवियप्पं अवियप्पं चरदि अप्पादों।। १४६।। 


जो परुद्वव्य में आत्ममावना से रहित होकर आत्मा के ज्ञान-दर्शन रुप विकल्प को भी निर्विकल्प - 
अमेदस्प से अनुमव करता है वह स्वचग्नि - स्वसमय का आचरण करता है।। १४६ ।। 
व्यवहार मोक्षमार्ग का वर्णन 
धम्मादीसद्दहण सम्मत्त णाणमगपुव्वग्द । 


चिद॒ठा तब हि चरिया बवहारो मोक्खमग्गोत्ति।। १६०0 ।। 


धर्म आदि द्रव्यों का भ्रद्धान करना सम्बग्दर्शन है, अग और पूर्व में प्रवृत्त होने वाला ज्ञान सम्यग्जान 
है और तप धारण करना सम्यक्यारित्रि है। डन तीनों का एक साथ मिलना व्यवहार मोक्षमार्ग है।। १६७ ।। 
निश्चय मोश्षमार्ग का वर्णन 
णिच्चवणयेण भणिदो तिहि तेहि समाहिदो हु जो अप्पा। 


ण कुणदि किचिवि अण्ण ण मुयदि सो मोक्खमग्गोत्ति।। १६१ ।। 


निश्चय नय से जो आत्मा सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यक्चारित्र से तन्‍्मय हो अन्य परद्वव्य को न 
करता है, न छोड़ता है वहीं मोक्षमाग्र है, ऐसा कहा गया है।। १६१ || 
अभेदरन्नत्रय का वर्णन 
जो चरदि णादि पिच्छदि अप्पाणं अप्पणा अणण्णमयं। 


सो चारित्त णाणं दंसणमिदि णिच्चिदों होदि।। १६२ ।। 


अब तक के कथन से यह निश्चित होता है कि जो जीव पर पदार्थ से मिन्‍न आत्मस्वरुप में चरण 
करता है उसे ढी जानता है देखता है वही सम्यक्चारित्र, सम्यग्शान और सम्यग्दर्शन है।। १६२ ।। 
जेण विजाणदि सत्व पेच्छदि सो तेण सोक्खमणुडवदि । 
इदि त॑ जाणदि भविओ अभव्वसत्तो ण सददहदि ।। १६३ ।। 
"चूकि वह पुरुष - आत्मा समस्त वस्तुओं को जानता और देखता है इसलिये अनाकुलता रुप अनन्त 
सुख का अनुभव करता है” ऐसा मव्य जीव जानता है - थ्रद्धान करता है परन्तु अभव्य जीव ऐसा श्रद्धान नहीं 
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करता ।। १६३ । ) 


सम्यग्दर्शनादि ही मोक्ष के मार्ग हैं 
दंसणणाणचरित्ताणि मोक्खमग्गोत्ति सेविदव्वाणि। 


साधूहि इटं भणिदं तेहिं दु बंधो व मोक्‍्खो वा ।। १६४ । | 


सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और अम्यक्चारित्र मोक्ष का मार्ग हैं इसलिय अंबन करने योग्य हैं - धारण 
करने योग्य हैं ऐसा साधु पुरुषों ने कहा है। और यह भी कहा है कि उक्त तीनों यदि पराश्नित होंगे तो उनसे बन्ध 
होगा और स्वाश्रित होंगे तो मोक्ष होगा ।। १६४ ।। 
पुण्य मोक्ष का साक्षात्‌ कारण नहीं है 
अण्णाणादो णाणी जदि मण्णदि सुद्धसंपओगादो । 
हवदित्ति दुक्खमोक्खं परसमयरदो हवदि जीवों ।। १६५॥।। 
यदि कोई ज्ञानी पुरुष अज्ञानवश ऐसा माने कि शुद्धसंप्रयोग - अर्ददभक्ति आदि के द्वारा दु खों से 
मोक्ष होता है तो वह परसमयरत है।। १६४ । | पहल साल पका लग ्विलिफ 
० । 
बंधदि पुण्णं बहुसो ण दु सो कम्मक्खयं कुणदि ।। १६६ ।। 
अरहन्त सिद्ध, चैत्य, प्रवचन, मुनिसमूह और मेद विज्ञान आदि की भक्ति से युक्त हुआ जीव 
बहुत-सा पुण्य बन्ध करता है परन्नु कर्मों का क्षय नहीं करता है।। १६६ | । 
अणुम्रात्र भी राग स्वसमय का बाधक है 
जस्स हिदयेणुमत्तं वा परदव्वम्डि विज्जदे रागो। 
सो ण विजाणदि समय सगस्‍्स सव्वागमधरों वि।। १६७।। 
जिसके हृदय में पर द्वव्य सम्बन्धी थोडा मी राग विद्यमान है वह समस्त शास्त्रों का पार्गामी होने पर 
भी स्वकीय समय को नही जानता है ।। १६७ | | 
शुद्धात्मस्वरुप के सिवाय अन्यत्र विषयों में चित्त का भ्रमण सबर का बाधक है 
घरिदुं जस्स ण सकक॑ चित्तुब्भामं विणा दु अप्पाणं। 
रोधो तस्स ण विज्ड्ाादि सुडासुडह़कदस्स कम्मस्स।। १६८।। 
शुद्ध आत्मस्वरुप के सिवाय अन्य विषयों में होने वाला चित्त जिसका संचार नहीं रोका जा सकता हो 
उसके शुभ-अशुम भावों से किये हुए कर्मों का सवर नहीं हो सकता है। कस श्द्च८् ।। 
तम्हा णिव्वुदिकामो णिस्संगो णिम्ममो य हविय पुणो। 
सिद्धेसु कुणदि भत्ति णिव्वाण तेण पप्पोदि।। १६४ ।। 


इसलिये मोक्षामिलाषी पुरुष निष्परिग्रह और भघ॑नर्ममत्व होकर परमात्म स्वरुप में भक्ति करता है और 
मीक्ष को भी प्राप्त होता है।। १६९ । । 


भक्ति रुप शुभराग मोश्ष प्राप्ति का साक्षात्‌ कारण नहीं है 
सपयत्यं॑ तित्थयरं अभिगदबुद्धिस्स सुत्तरोइस्स | 
दुरतर णिव्वाणं संजमतपसंपओत्तस्स ।। १७०।। 


पचास्तकाय/ ३ १ 


जीव-अजीब आदि नव पदार्थों तथा तीर्थकर आदि पूज्य पुरुषों में जिसकी भक्ति रुप बुद्धि लग रही है 
उसको मोक्ष बहुत दूर है, भले ही वह आगम का श्रद्धानी और सयम तथा तपश्चरण से युक्त क्यों न हो ।। १७० ।। 
अरहंतसिद्धचेदियपवयणमत्तो परेण णियमेण । 
जो कुणदि तबो कम्मं सो सुरलोग समादियदि।। १७१ ॥॥। 
जी अरहन्त, सिद्ध, जिनप्रतिमा और जिनशास्त्रों का मकत होता हुआ उत्कृष्ट सबम के साथ 
तपश्चरण करता है वह नियम से देवगति ही प्राप्त करता है ।। १७१ ।। 
वीतराग आत्मा ही ससार सागर से पार होता है 
तहमा णिव्वुदिकामो राग॑ सव्वत्थ कुणदि मा किंचि। 
सो तेण वीदरागो भवियो भवसायरं तरदि।। १७२।। 
इसलिये मोक्ष का इच्छुक भव्य किसी मी बाहय पदार्थ में कुछ भी राग नही करे क्योंकि ऐसा करने से 
ही वह वीतराग होता हुआ ससार समुद्र से तर सकता है।। १७२ ।। 
समारोप वाक्य पति विलय किक 
मग्गप्पभावणट्ठं टैठेण मया। 
भणियं पवयणसार पचत्थियसंगहं सुत्तं।। १७३ ।। 
जिसमें समस्त द्वादशाग का रहस्य निहित है ऐसा यह पंचाम्तिकायों का संग्रह करने वाला भ्नप्त 
शास्त्र मैंने जिनवाणी की भक्ति से प्रेरित होकर केवल मोक्षमार्ग की प्रभावना के निवे ही कहा है || १७३ । | 
हम प्रकार पचास्तिकाय ग्रन्थ में नव पदार्थ तथा मोक्षमार्ग के विस्तार का वर्णन करने बाला तृतीय थ्रुतस्कन्ध समाप्त हुआ। 


क्र क्र क् 


समवसार: 
पूर्वरंगाधिकारः 


थी कुन्दकुन्द स्वामी समयसार ग्रन्थ के प्रारम्भ में मगलाचरण करते हुए ग्रन्थ कहने की प्रतिक्षा 


सब्वसिद्धे धुवमधलप्रणोवम गईं पत्ते। 
आज समयपाहुडमिणमों सुयैकेवली भणियं।। १ ।। 


में घुव, अचल अथवा निर्मल और अनुपम गति को प्राप्त हुए समस्त सिद्धों को नमस्कार कर, हे 
भव्यजीवों ' श्रुतकेवलियों के द्वारा कड़े हुए इस समयप्राभृत नामक ग्रन्थ को कहूँगा ।। १।। 
आगे समय के स्वसमय और परसमय के भेद से दो भेद बतलाते हैं - 
जीवो चरित्तदंसणणाणट्ठर्ड त॑ हि ससमयं जाण। 


पुग्गलकर्म्मपदेसदिठयं च त जाण परसमयं।। २।। 


जो जीव दर्शन, ज्ञान और चारित्र में स्थित है निश्चय से उसे स्वसमय जानो और जो पुद्गल कर्म के 
प्रदेशों में स्थित है उसे परसमय जानो । | २।। 
आगे अपने गुणों के साथ एकत्व के निश्चय को प्राप्त हुआ शुद्ध आत्मा ही उपादेय है और 
कर्मबन्ध के साथ एकत्व को प्राप्त हुआ आत्मा हेय है अथवा स्वस्थान ही शुद्धात्मा का स्वरुप है परसमय 
नहीं यह अभिप्राय मन में रखकर कहते हैं - 


एयत्तणिच्छयगओं समओ सब्बत्य सुंदरो लोए। 
बंधकहा एयत्ते तेण विसंबादिणी होई ।। ३ ।। 


स्वकीय शुद्ध गुण-पर्याय रूप परिणत अथवा अमेदरलनत्रय रूप परिणमन करने वाला एकत्व निश्चय को 
प्राप्त हुआ समय ही - आत्मा ही समस्त लोक में सुन्दर है - समीचीन है। अत एकत्व के प्रतिष्ठित होने पर उस 
आत्मपदार्थ के साथ बन्ध की कथा विसवाद पूर्ण है - मिथ्या है। 
जब कि संसार के समस्त पदार्थ स्वस्वरुप में निमग्न होकर पर पदार्थ से विभिन्‍न हैं तब जीव द्रव्य 
कर्मरुप पुदगल द्वव्य के साथ सम्बन्ध को केसे प्राप्त हो सकता है 2। ३।। 
आगे आतद्रव्य का एकत्वपना सुलभ नहीं है यह प्रकट करते हैं - 


सुदपरिचिदाणुमूदा वि कामभोगबंधकहा 
एयत्तस्सुवलंभो ब्रेन जले विव्टासल] । ।। 


काम, भोग और बन्ध की कथाएं सभी जीवों के श्रुत हैं, परिचित हैं और अनुभूत हैं परन्तु पर पदार्थों 
से पृथक्‌ एकत्व की प्राप्ति सुलभ नहीं है । 

यह जीव काम, भोग और बन्ध सम्बन्धी चर्चा अनादिकाल से सुनता चला आ रहा है अन्कदि से 
] अमल, अयबा अचल॑ इति पाठान्तरे जय । 2 गदि जयू | 3 ओ अहो भव्या जवृ । 4 सुदकेवलीमणिद जबू॥ 5 
णाणद्ठिद जवृ । 6. कम्मुबदेसद्ठदं ( पुदालकर्मोपदेशस्थितं) ज वृ । 7. गदो ज.बू । 6 होदि ज वृ. । 9 विभर्तस्स 
जब । 


करते हैं - 


४६/ कुन्दकुन्दभारती 
उसका परिचय प्राप्त कर रहा है और अनादि से ही उसका अनुभव करता चला आ रहा है, इसलिये उसकी 
सहसा प्रतीति हो जाती है। परन्तु यह जीव ससार के समस्त पदार्थों से जुदा है और अपने गुण-पर्यायों के साथ 
एकता को प्राप्त हो रहा है . यह कथा इसने आज तक नही सुनी, न उसका परिचय प्राप्त किया और न अनुभव 
ही | इसलिये वह दुर्लभ वस्तु बनी हुई है ।। ४ || 

आगे आचार्य उस एकत्व विभकत आत्मा का निर्देश करने की प्रतिजा करते हुए अपनी लघुता 


त एयत्तविहत्तं दाण्हं अप्पणों सविहवेण । 
जदि दाएज्ज पमाणं चुक्किज्ज छल॑ ण घेत्तव्वं ।। ५।। 


मैं अपने निज विभव से उस ए्कत्व-विभक्‍त आत्मा का दर्शन कराता हू। यदि दर्शन करा सकूं - 
उसका उल्लेख कर सकूं तो प्रमाण मानना और कहीं चूक जाऊं तो छल नहीं ग्रहण करना ।। ५।। 
आगे वह शुद्धात्मा कौन है ? यह कहते हैं - 
ण वि होदि अप्पमत्तो ण पमत्तो जाणओ दु जो भावो। 


एवं भणंति सुद्ध णाओ जो सो उ सो चेव ।। ६ ।। 


जो ज्ञायक भाव है अर्थात्‌ ज्ञान स्वस्प शुद्ध जीव द्रव्य है वह न अप्रमत्त है और न प्रमत्त ही है। इस 
प्रकार उसे शुद्ध कहते हैं वह तो जैसा जाना गया है उसी रुप है। 
जो जीव पर पदार्य के सम्बन्ध से अशुद्ध हो रहा है उसी में प्रमत्त और अप्रमत्त का विकन्प मिद्ध 
होता है परन्तु जो पर पदार्य के सम्बन्ध से विविक्त है वह केवल ज्ञायक ही है - जाता-द्रष्टा ही है ।। ६।। 
आगे जिस प्रकार प्रमत्त-अप्रमत्त के विकल्प से जीव में अशुद्धपना आता है उसी प्रकार दर्शन, 
ज्ञान, दर्शन और चारित्र आत्मा के हैं इस कथन से भी आत्मा में अशुद्धपना सिद्ध होता है इस प्रश्न का उत्तर 
कहते हैं - 


प्रकट करते हैं - 


ववहारेणुवदिस्सई णाणिस्स चरित्तदंसणं णाण। 
णवि णाणं ण चरित्त ण दंसण जाणगो सुद्धो ।। ७।। 
ज्ञानी जीव के चारित्र है, दर्शन है, ज्ञान है यह व्यवहार नय से कहा जाता है। निश्चय नय मे न ज्ञान 
है, न चारित्र है और न दर्शन है। वह तो एक ज्ञायक ही है इसलिए शुद्ध कहा गया है || ७ ।। 
आगे यदि व्यवहारनय से पदार्थ का वास्तविक स्वरूप नहीं कहा जाता तो उसे छोडकर केवल 
निश्चयनय से ही कथन करना चाहिए ? इस प्रश्न का उत्तर देते हैं - 
जह णवि सक्‍कमणज्जो अणज्जभासं विणा उ गाह़ेउ । 
तह वबहारेण विणा परमत्थुवएसगमसक्क ।। ८।। 
जिस प्रकार म्लेच्छजन म्लेच्छ भाषा के बिना वस्तु का स्वरूप ग्रहण कराने के लिये शक्य नहीं है। 
उसी प्रकार व्यवहार के बिना परमार्थ का उपदेश शक्य नहीं है ।। ८ ।। 
आगे व्यवहारनय परमार्थ का प्रतिपादक किस प्रकार है ? इस प्रश्न का उत्तर कहते हैं - 
| हि गच्छड अप्पाणमिण तु केवल सुद्धं। 
त॑ सुवकेवलिमिसिणों भणंति लोयप्पर्डबयरा ।। ८ ।। 
।. विभत्त जब | 2 छिल्तव्व जबू | 3 सुद्धा जवृ । 4 णादा जवू । 5 दिस्सदि जबू । 6गहेदु ज वृ । 7 देसण 
जब | 8 सदेण। 9 सूद-। 


समयसार/ ३४ 


जो 'सुयणाणं सब्ब॑ जाणइ सुवकेवर्लि तमाहु जिणा । 
णाणं अप्पा सब्वं जम्हा सुयकेवली तम्हा)। १०।। 


जो निश्चय कर श्रुतज्ञान से इस अनुभव गोचर केवल एक शुद्ध आत्मा को जानता है उगे लोक को 
प्रकाशित करने वाले ऋषीश्वर श्रुतकेवली कहते हैं। [ यह निश्चय नय से श्रुतकेवली का लक्षण है। अब व्यवहारनय 
से श्रुतकेवली का लक्षण कहते है। जो समस्त श्रुतज्ञान को जानता है जिनेन्द्र देव उसे भ्रुतकेवली कहते हैं। यत 
सब ज्ञान आत्मा है अत आत्मा को ही जानने में थ्रुत केवली कहा जा सकता है ।। €-१0।। 
आगे व्यवहार नय का अनुसरण क्यों नहीं करना चाहिये ? इसका समाधान कहते हैं - 


बवहारो5भूयत्यो भूयत्यो देसिदो दु सुद्धणओ। 
भूवत्थमस्सिदो खलु सम्माइटठी हवड जीवो।। ११।। 


व्यवहार नय अमूतार्थ है - असत्यार्थ है और शुद्धनय मूतार्थ - सत्यार्थ कहा गया है। जो जीव मूतार्थ 
नय का आश्रय करता है वह निश्चय से सम्यग्दृष्टि होता है ।। ११।॥ 
आगे किन्हीं जीवों के किसी समय व्यवहार भी प्रयोजनवान है ऐसा कहते हैं - * 
सुद्धो सुद्धादेसों णायव्वो परमभावदरिसीहिं) 


ववहारदेसिदा पुण जे दु अपरमे ट्ठदा भावे।। १२।। 


जो पर्मभाव अर्थात्‌ उत्कृष्ट दशा में स्थित हैं उनके द्वारा शुद्ध तत्व का उपदेश करने वाला शुद्ध 
निश्चय नय जानने योग्य है और जो अपरममाव में स्थित हैं अर्थात अनुत्कृष्ट दशा में विद्यमान हैं वे व्यवहार नय से 
उपदेश करने योग्य हैं। | १२।। 
आगे शुद्ध निश्चय नय से जाने हुए जीवाजीवादि पदार्य ही सम्यक्त्व है एमा कहते हैं - 


भूयत्थेणाभिगदा जीवाजीवा य पुण्णपावं च। 
आसवसबवरणिज्जरबंधो मोक्खो य सम्मत्तं।। १३ ।। 


निश्चयनय से जाने हुए जीव, अजीव, पुण्य, पाप, आस्रव, संवर, निर्जरा, बन्ध और मोक्ष ही सम्यकत्व 
है। यहा विषय-विषयी में अमेद की विवक्षाकर जीवाजीवादि पदार्थों की ही सम्यक्त्व कह दिया है।। १३ ।। 
आगे शुद्ध नय का स्वरूप कहते हैं - 
जो पस्सदि अप्पाणं अबद्धपुटठ अणण्णयं णियद। 


अविसेसमसजुत्तं त सुद्धणय वियाणीडि।। १४।॥। 


जो नय आत्मा की बन्धरहित, पर के स्पर्श रहित, अन्यपने रहित, चंचलता रहित, विशेष रहित और 
अन्य पदार्थ के सबोग रहित अवलोकन करता है - जानता है उसे शुद्ध नय जानो ।। १४।। 
आगे जो उक्त प्रकार की आत्मा को जानता है वढ़ी जिनशासन को जानता है ऐसा कहते हैं - 


। सुद। 2 सुद-ज व । 3 जब्सेनवृत्ति में १0 वीं गाया के आगे निम्नाकित २ गायाए अधिक व्याख्यात हैं - 
णाणम्हि भाव्णा खलु कादव्या दसणे चरित्ते य। 
ते पृण तिण्णि वि आदा तम्हा कृण भावण आदे ।। 
जो आवभावणमिण णिच्युवजुत्तो मुणी समाचरदि। 
सो सत्यदुक्ख्मोक्ख पावदि अचिरेण कालेण | । 
4 णादव्वी जतृ । 5 दरसीहिं ज व्‌ । 


३६/कुन्दकुन्दभारती 


जो पस्सदि अप्पाणं अबद्धपुट॒ठं अणण्णमविसेसं। 
अपदेससुत्तमज्डां पस्सदि जिणसासणं सत्वं।। १४।। 


जो पुरुष आत्मा को अबद्वस्पृष्ट, अनन्य, अविशेष तथा उपलक्षण से नियत और असंयुक्त देखता है 
बह द्वव्यभुत और भावश्रुत रुप समस्त जिन शासन को देखता है - जानता है।। १४ ।। 
आगे दर्शन, ज्ञान और चारित्र निरन्तर सेवन करने योग्य है यह कहते हैं - 
दंसणणाणचरित्ताणि सेविदव्वाणि साहुणा णिच्च॑। 


ताणि पुण जाण तिण्णिवि अप्पाणं चेव णिच्छयदो || १६ ।। 


साधु पुरुष के द्वारा सम्यग्दर्शन, सम्यग्ान और सम्यक्चारित्र निरन्तर सेवन करने योग्य हैं और उन 
तीनों को निश्चय से आत्मा ही जानो। यहा अमेद नय से गुण गुणी में अमेद विवक्षाकर सम्यग्दर्शनादि को तथा 
आत्मा को एक रुप कहा है।। १६ | | 
आगे इसी बात को दृष्टान्त और दार्ष्टान्त के द्वारा स्पष्ट करते हैं - 
जह णाम को वि पुरिसो रायाणं जाणिकण सद्‌दहदि | 


तो त॑ अणुचरदि पुणो अत्थत्थाओ पयत्तेण।। १७।। 
एवं हि जीवराया णादव्वों तह य सदवहेदव्वो । 
अणुचरिदव्वों य पुणो सो चेव दु मोक्खकामेण ।। १८॥।॥। जुम्म॑। 


जिस प्रकार घन का चाहने वाला कोई पुरुष पहले राजा को जानकर उसका श्रद्धान करता है और 
उसके बाद प्रयत्नपूर्वक उसी की सेवा करता है। इसी प्रकार मोक्ष को चाहने वाने पुरुष के द्वारा जीव रपी राजा 
जानने योग्य है, श्रद्धान करने योग्य है और फिर सेवा करने योग्य है। 
माबार्व - जिस प्रकार राजा के ज्ञान, श्रद्धान और अनुचरण - सेवा के बिना घन सुलभ नहीं है उसी 
प्रकार आत्मा के ज्ञान, श्रद्धान और अनुचरण के बिना मोक्ष सुलम नही है।। १७-१८ | । 
आगे यह आत्मा कितने समय तक अप्रतिबुद्ध -अज्ञानी रहता है ? इस प्रश्न का उत्तर देते हैं - 


कम्मे णोकम्मम्हि य अहमिदि अहकं च कम्म णोकम्मं। 
जा एसा खलु बुद्धी अप्पडिबुद्धों हवदि ताव।। १ ।। 


जब तक इस जीव के कर्म और नोकर्म में "मैं कर्म, नोकर्म रुप हू और ये कर्म, नोकर्म मेरे है" 
निश्चयय से ऐसी बुद्धि रहती है तब तक वह अप्रतिबुद्ध - अज्ञानी रहता है ।। १४ ।। 
आगे अप्रतिबुद्ध और प्रतिबुद्ध जीव का लक्षण कहते हैं - 


] अपदिश्यते3र्थों येन स भव्त्यपदेश शब्दों द्रव्यश्रुतमिति यावत्‌, सूत्रपरिच्द्धित्तिस्पं भावशुत शञानसयम हति, तेन शब्दसमयेन वाच्य 
परिक्ेद्यमपदेशसूत्रमध्य भण्यत इति। 2 पन्द्रहवीं गाथा के आगे जयसेनवृत्ति में निम्नाकित गाया अधिक व्याख्यात है - 

आदा खु मज्झ गाणे आदा में दसण चरित्ते य। 

आदा पच्चक्खाणे आदा मे संवरे जोगे।। 3 तिएिणवि ज वृ । 4 उन्‍्नीसवी गाथा के आगे जय्सेनवृत्ति में निम्न गाधाए अधिक व्याख्यात हैं 

जीवेब अजीब वा सपदि समनयम्हि जरथ उवजुत्तो | 

तत्येब बंधमोक्‍्खो होदि समासेण णिद्दट॒ठो ।। 

ज कुणदि भावमादा कत्ता मो होदि तस्स भावस्स। 

णिच्कयदी ववहारा पोग्गलकम्माण कस्तार | । 


अहमेदं एदमह अहमेदस्सेव होमि मम एदं। ४203 
अण्णं ज॑ं परदव्वं सचित्ताचित्तमिस्सं वा।। २० ।। 

आसि मम पुव्वमेदं अहमेद॑ चावि पुव्वकालम्डि। 

होड़िदि पुणोवि मज्झा अहमेद॑ चावि होस्सामि।। २१।। 

एयत्तु असंभूढं आदविवप्पं करेदि संमूढों। 

भृदत्यं जाणंतो ण करेदि दु त॑ असंमूढो ।। २२ ।। 

"चैतन, अचेतन अथवा मिश्र रुप जो कुछ भी परपदार्थ है मैं उन स्प हूं, वे मुझरुप र 4 उनका हूं, वें 
मेरे है, पूर्व समय में वे मेरे थे, मैं उनका था भविष्यत्‌ में वे फिर मेरे होंगे और मैं उनका होऊंगा” जो पृरुष इस 
प्रकार मिथ्या आत्मविकल्प करता है वह मूंढ है - अप्रतिवुद्ध है - अज्ञानी है और जो परमार्थ वस्तु स्वग्प को 
जानता हुआ उस मिथ्या आत्मविकल्प को नही करता है वह अमूठ है - प्रतिबुद्ध है - शानी है । 

भावार्थ - जो आत्मा को अन्यरूप अथवा अन्य का स्वामी मानता है वह अज्ञानी है और जो आत्मा को 
आत्मस्प तथा पर को पर रुप जानता है वह ज्ञानी है।। २०-२२।। 

आगे अप्रतिबुद्ध को समझाने के लिये उपाय कहते हैं - 
अण्णाणमोहिदमदी मज्झमिणं भणदि पुग्गलं दव्बं। 
बद्धमबद्धं च तहा जीवों बहुमावसंजुत्तों।। २३ ।। 
सब्वण्हुणाणदिट्ठो जीबो उदओगलक्खणो णिच्च॑। 
किह सो पुग्गलदब्वीभूदों ज॑ भणसि मज्डामिणं।। २४।। 
जदि सो पुग्गलदव्वीभूदों जीवत्तमाग इृदरं। 
तो सत्तो वत्तु जे मज्झमिणं पुग्गलं दव्वं।। २४ ।। 

जिसकी बुद्धि अज्ञान से मोहित हो रही है ऐसा पुरुष कहता है कि यह शरीरादि बद्ध तथा 
घनधान्यादि अबद्व पुद्गल द्रव्य मेरा है और यह जीव अनेक भावों से सयुक्त है। इसके उत्तर में आचार्य कहते है 
कि सर्वज्ञ के ज्ञान के द्वारा देखा हुआ तथा निरन्तर उपयोग लक्षण वाला जीव पुदगल द्रव्य रुप किस प्रकार हो 
सकता है ? जिससे कि तूं कहता है कि यह पुद्‌गल द्वव्य मेरा है। यदि जीव पुद्गल द्रव्य स्प होता है तो पुदगल मी 


जीवपने की प्राप्त हो जावेगा और तमी यह कहा जा सकेगा कि यह पुदगल द्रव्य मेरा है। पर ऐसा है नहीं 
।। २३-२४ ।। 


आगे अज्ञानी जीव कहता है - बजे 
जदि जीवो ण सरीरं तित्थयरायरियसंथुदी चेव । 
सबव्वावि हवदि मिच्छा तेण दु आदा हवदि देहो ।। २६।। 
यदि जीव शरीर नहीं है तो तींकर तथा आचार्यों की जो स्तुति है वह सभी मिथ्या होती है। इसलिये 
हम समझते हैं कि आत्मा शरीर ही है ।। २६।। 
आगे आचार्य समझाते हैं - 
ववहारणयो मासदि जीवो देहों य हवदि खलु इक्को। 


ण दु णिच्कयर्स जीवो देहो य कदाबि एकट्ठो।। २७।। 
) जीव जबू । 2 बहुभावसजुत्ते जवू । 3 सक्‍का । 4 बृत्तु जब । 





३८/कुन्दकुन्दभारती 


व्यवहारनय कहता है कि जीव और शरीर एक है परन्तु निश्वयनय का कहना है कि जीव और शरीर 
एक पदार्थ कभी नहीं हो सकते हैं।। २७ | | 
आगे व्यवारनय से शरीर का स्तवन और शरीर के स्तवन से आत्मा का स्तवन होता है यह 
कहते हैं - 
इणमण्णं जीवादो देह पुग्गलमयं धुणित्तु मुणी । 
मण्णदि हु संथुदो बंदिदों मए केवली भयव।। २८।। 


जीव से मिन्‍न पुदूगलमय शरीर की स्तुति कर मुनि यथार्थ में ऐसा मानता है कि मैंने केवली भगवान्‌ 
की स्तुति की और वन्दना की ।। २८ ।। 
आगे शरीर के स्तवन से आत्मा का स्तवन मानना निश्चय हक ष्टि में ठीक नहीं है - 
त॑ णिच्छवे ण जुज्जदि ण सरीरगुणा हि होंति केवलिणो । 
केवलिगुणे थुणदि जो सो तच्च॑ केवर्लिं थुणदि ।। २६ ।। 
उक्त स्तवन निश्चय की दृष्टि में ठीक नही है क्‍योंकि शरीर के गुण केबली के गुण नहीं है। जो 
केवली के गुणों की स्तुति करता है वही यथार्थ में केवली की स्तुति करता है।। २६।। 
जब आत्मा शरीर का अधिष्ठाता है तब शरीर के स्तवन से आत्मा का स्तवन निशचयनय की 
दृष्टि में ठीक क्‍यों नहीं है ? इस प्रश्न के उत्तर में कहते हैं - 
णवरम्मि वण्णिदे जह ण वि रण्णो वण्णणा कदा होदि। 


देहगुणे थुव्वंते ण केवलिगुणा धुदा होंति।। ३0 ।। 


जिस प्रकार नगर का वर्णन करने पर णजा का वणन फ़िया हुआ नहीं होता उसी प्रकार शरीर के 
गुणों का स्तवन होने पर केवली के गुण स्तुत नही होते । 
जिस प्रकार नगर जुदा है, राजा जुदा है, उमी प्रकार शरीर जुदा है और उसमे रहने वाला केवली 
जुदा है अत शरीर के स्तवन से केवली का स्तवन निश्चयनय ठीक नही मानता है।। ३० ।। 
आगे निश्ल किये किस प्रकार स्तुति होती है यह कहते हैं “| 
जो इंदिये जिणित्ता णाणसहावाधिअं मुणदि आद॑। 
त॑ खलु जिदिंदियं ते भणंति जे णिच्छिदा साहू।। ३१।। 
जो इन्द्रियों को जीतकर ज्ञानस्वमाव मे अधिक आत्मा को जानता है उसे नियम से, जो निश्चय नव 
में स्थित साधु हैं वे जितेन्द्रिय कहते हैं। | ३१ | । 
यह बात फिर कहते हैं - आण हा . 
जो मोह तु जिणित्ता णाणसहाबाधियं मुणइ आद॑ं। 
त॑ जिदमोहं साहुं परमट्ठवियाणया विंति।। ३२।। 
जो मोह को जीतकर ज्ञानस्वभाव से अधिक आत्मा को जानता है उस साधु को परमार्थ के जानने 
वाले मुनि जितमोह कहते हैं।। ३२ ।। 
यही बात फिर कहते हैं - 
जिदमोहस्स दु जइया खीणों मोहो हविज्ज साहुस्स । 


तडइया हु खोणमोहो भण्णदि सो णिच्छयविदूहिं।। ३३ ।। 


समयसार/३६ 


मोह को जीतने वाले साधु का मोह जिस समय क्षीण हो जाता है - नष्ट हो जाता है उस समय 
निश्चय के जानने वाले मुनियों के द्वारा वह क्षीणमोह कहा जाता है ।। ३३ । | 
आगे ज्ञान ही प्रत्याख्यान है यह कहते हैं - कं 
सब्वे भावा जम्हा पच्चक्खाई परेत्ति णादूणं। 
तम्हा पच्चक्खाणं णाणं णियमा मुणेयव्वं ।। ३४।। 


चूकि ज्ञानी जीव अपने सिवाय समस्त भावों को पर हैं ऐसा जानकर छोडता है इसलिये ज्ञान को ही 
नियम से प्रत्याख्यान जानना चाहिये ।। ३४ । | 
आगे इस विषय को दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं - जागिद 
जह णाम कोवि पुरिसो परदव्वमिणंति जाणिदुं चयदि । 
तह सब्बे परभावे णाऊण विमुंचदे णाणी।। ३५।। 


जिस प्रकार कोई पुरुष "यह परद्रव्य है" ऐमा जानकर उसे छोड देता है उसी प्रकार शानी जीव 
समस्त परमावों को ये पर है ऐसा जानकर छोड़ देता है।। ३४ ।। 
आगे परपदार्थों से भिन्‍नपना किस प्रकार प्राप्त होता है यह कहते हैं -.. 
णत्यि मम को वि मोह़ो बुज्थदि उदओग एवं अहमिक्को । 
त॑ मोहणिम्ममत्तं समयर्स वियाणया विंति।। ३६।। 
जो ऐसा जाना जाता है कि मोह मेरा कोई भी नही है, मैं तो एक उपयोग रुप ही हू उसे आगम के 
जानने वाले मोह से निर्ममत्वपना कहते हैं।। ३६ ।। 
आगे इसी बात को फिर से कहते हैं - 
णत्यि मम धम्मआदी बुज्ञदि उवओग एवं अहमिक्को | 
त॑ घम्मणिम्मत्तं समयस्स वियाणया विंति।। ३७।। 


जो ऐसा जाना जाता है कि घर्म आदि द्वव्य मेरे नही है, मैं तो एक उपयोग रुप हू उसे आगम के जानने 
वाले धर्मादि द्रव्यों से निर्ममत्वपना कहते हैं।। ३७ ।। 
आगे रल्नत्रय रुप परिणत आत्मा का चिन्तन किस प्रकार होता है यह कहते हैं - 
अह्मिक्को खलु सुद्धो दंसगणाणमइयो सदा रूवी। 
णवि अत्थि मज्झ किंचिबि अण्णं परमाणुमित्तं पि।। ३८।। 
निश्चय से मैं एक हू शुद्ध हू, दर्शन-शानमय हू, सदा अस्पी हू, परमाणुमात्र भी अन्य द्त्य मेरा कुछ 
नही है।। ३८ ।। 
इस प्रकार जीवाजीवाधिकार में पूर्वरग समाप्त हुआ। 
थी 
अगे भिध्यादृष्टि दुर्वुद्धि जीव आत्मा को नहीं जानते यह कहते हैं - 
अप्पाणमयाणंता मूढा दु परप्पवादिणों केई। 
जीव अज्झवसाणं कम्मं च तहा परुविति।। ३६ ।। 
। णादूण ज व्‌ । 2 मुणेदव्व जब । 





20/ कुन्दकुन्दभारती 

अबरे अज्ड्ववसाणेसु तिव्वमंदाणुभावगं जीब॑। 

मण्णंति तहा अबरे णोकम्म॑ चावि जीवोत्ति।। ४०।। 

कम्मस्सुदयं जीवं अबरे कम्माणुभायमिच्छंति। 

तिव्वत्तणमंदत्तणगुणेहिं जो सो हवदि जीवों ।। ४१ ।॥। 

जीवो कम्मं उडयं दोण्णि वि खलु केवि जीवमिच्छंति। 

अबरे संजोगेण दु कम्माणं जीवमिच्छंति।। ४२॥॥। 

एवंविहा बहुविहा परमप्पाणं ब्दंति दुम्मेह्ा । 

तेण परमट्ठवाइडि णिच्छयवाईहिं णिदिदटठा ।। ४३ ।। 

आत्मा को न जानने वाले और पर को आत्मा कहने वाले कितने ही पुरुष अध्यवसान को तथा कर्म 
को जीव कहते है। अन्य कितने ही पुरुष अध्यवसान भावों में तीव्र अथवा मन्द अनुभागगत को जीव कहते हैं। अन्य 
लोग नोकर्म को जीव मानतेहैं। कोई कर्म के उदय को जीव मानते हैं। कोई ऐसी इच्छा करते हैं कि कर्मों का जो 
अनुभाग तीव्र अथवा मन्द भाव से युक्त है वह जीव है । कोई जीव तथा कर्म दोनों मिले डुए को ही जीव मानते हैं। 
और अन्य कोई कर्मों के सयोग से ही जीव इष्ट करते है - मानते हैं। इस प्रकार बहुत से दुर्बुद्विजन पर को 
आत्मा कहते हैं परन्तु वे निश्चयवादियों के द्वारा परमार्थवादी नही कहे गये है । | ३६-४३ । | 
ऐसा कहने वाले सत्यार्थवादी क्यों नहीं हैं 2 इसका उत्तर कहते हैं - 
एए सतब्बे भावा पुग्गलदव्वपरिणामणिप्पण्णा । 
केवलिजिणेहिं भणिया कह ते जीवो त्ति वच्चंति।। ४४ ।। 


ये समी भाव पुदगल द्रव्य के परिणमन से उत्पन्न हुए हैं ऐसा केवली जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कहा 
गया है। फिर वे जीव हैं यह किस प्रकार कहा जा सकता है 2।। ४४ । 
जब कि रागादिभाव चैतन्य से सम्बन्ध रखते हैं तब उन्हें पुदगल के किस प्रकार कहा जाता है 
? हसका उत्तर कहते हैं - 
अटठविहं पि य कम्मं सव्ब पुग्गलमयं जिणा विंति। 
जस्स फल त वुच्चड दुक्खं ति विपच्चमाणस्स ।। ४५।। 
पककर उदय में आने वाले जिस कर्म का प्रसिद्ध फल दु ख कहा जाता है वह आठों प्रकार का कर्म 
सबका सब पुद्गलमय है ऐसा जिनेन्द्र देव कहते हैं । 
भावार्थ - यह आत्मा कर्म का उदय होने पर दु ख रुप परिणमता है और जो दु ख रुप भाव है वह 
अध्यवसान है। इसलिए दु खसप माव में चेतनपने का भ्रम उपजता है। वास्तव में दु ख रुप भाव चेतन नहीं है, 
कर्मजन्य है अत जड़ ही है।। ४४ ।। 
आगे शिष्य प्रश्न करता है कि यदि अध्यवसानादि भाव पुद्गल स्वभाव हैं तो उन्हें दूसरे ग्रन्थों में 
जीव रुप क्‍यों कहा गया है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
ववहारस्स दरीसणमुवएसो वण्णिदों जिणवरेंईहिं। 
जीवा एदे सब्बे अज्ञवसाणादओ भावा ।। ४६ ।। 
 उच्चंति जबू । 2 वुच्चदि ज वृ । 


समयसार/४१ 
ये सब अध्यवसानादिक भाव जीव हैं ऐसा जो जिनेन्द्र भगवान्‌ ने वर्णन किया है वह व्यवहार्नय का 
मत है। | ४६ | । 
आगे यह व्यवहार किस दृष्टान्त में प्रवृत्त हुआ यह कहते हैं - 
राबा हु णिग्गदो त्तिव एसों बलसमुदयर्स आदेसो। 
बवहारेण दु उच्चदि तत्थेको णिग्गदो रावा ।। ४७।॥। 
एम्रेव य ववहारो अज्ड्ावसाणादिअण्णभावाणं | 
जीबोत्ति कदो सुत्ते तत्थेको णिच्छिदों जीवों ।। ४८॥।। 


जैसे कोई राजा सेना सहित निकला। यहां मेन क॑ समूह को यह कहना कि "यह राजा निकला है" 
व्यवहारनय से कहा जाता है। यथार्थ में उनमें राजा तो एक ही निकला है। इसी प्रकार अध्यवसानादि भावों को 
"यह जीव है" ऐसा जो आगम में कहा गया है वह व्यवहार नय से कहा गया है, निश्चय से तो उनमें जीव एक ही 
है।। ४७-४८।।  - 
तो फिर जीव का वास्तविक स्वस्प क्‍या है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
अरसमस्वमगंध अब्वत्तं चेदणागुणमसदद । 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिदटठसंठाणं।। ४४ ।। 
जो रस रहित है, रुप रहित है, गन्ध रहित है, अव्यक्त है, चेतना गुण से सहित है, शब्द रहित है, 
जिसका किसी चिहन अथवा इन्द्रिय द्वारा ग्रहण नही होता और जिसका आकार कहने में नही आता उसे जीव 
जानो || ४६। | 
आगे जीब के रसादि नहीं हैं यह कहते हैं - 
जीवस्स णत्यि वण्णो णवि गंधो णवि रसो णवि य फासो। 
णवि रुवं ण सरीरं ण वि संठाणं ण संहणणं।। ४0 ।। 
जीवस्स णत्यि रागो णवि दोसो णेव विज्जदे मोहो। 
णो पच्चया ण कम्मं णोकम्म॑ चावि से णत्थि।। ५१ ।। 
जीवस्स णत्यि बग्गो ण वग्गणा णेव फड़ढया केई। 
णो अज्ड्प्पटठाणा णेव य अणुभायठाणाणि।। ४२।। 
जीवस्स णत्यि केई जोवट्ठाणा ण बंधठाणा वा। 
णेव य उदयदठाणा ण मग्गणट्ठाणया केई ।। ४३ । 
णो ठिदिबंधटठाणा जीवस्स ण संकिलेसठाणा वा। 
णेब विसोहिट्ठाणा णो संजमलद्विठाणा वा।। ४४ ।। 
णेव व जीवटठाणा ण गुणट्ठाणा व अत्यथि जीवस्स। 
जेण दु एदे सब्वे पुग्गलद॒व्वस्स परिणामा।। ४४।। 
जीव के न वर्ण है, न गन्ध है, न रस है, न स्पर्श है, न रुप है, न शरीर है, न संस्थान है, न सहनन 
है, न संग है, न द्वेष है, न मोह है, न॑ ग्रत्यय है, न कर्म है, न वर्ग है, न वर्गणा है, न कोई स्पर्घक है, न अध्यवसान 
। वत्स्पर्शादिसामान्यपरिणाममात्रं रुप तन्‍नास्ति जीवस्य - अमृताख्याति। 2 मिध्यात्वाविरतिकषाययोगलक्षणा प्रत्यया - अ । 
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स्थान है, न अनुमाग स्थान हैं, न कोई योगस्थान हैं न बन्ध स्थान है, न उदयस्थान है, न मार्गणास्थान है, न 
स्थितिबन्धस्थान हैं, न सक्लेशस्थान है. न सयमलब्धिस्थान हैं, न जीवसमास हैं और न गुणस्थान हैं, क्योंकि ये सब 
पुदागल द्रव्य के परिणाम हैं ।। ४०-४४ | । 
आगे शिष्य प्रश्व करता है कि यदि ये वर्णादे भाव जीव के नहीं हैं तो अन्य ग्रन्थों में उन्हें जीव 
के क्‍यों कहे गये हैं ? इसका समाधान करते हैं - स्व 
वबढारेण दु एदे जीवस्स हवंति वण्णमादीया। 
गुणठाणंताभावा ण दु केई णिच्छयणयस्स ।। ५६ ।। 
ये वर्ण को आदि लेकर गणस्थान पर्यन्त भाव व्यवहास्नय से जीव के होते है परन्तु निश्चय नय से 
कोई भी भाव जीव के नहीं है।। ४६ ।। 
आगे निश्चयनय से वर्णादे जीव के क्यों नहीं 8०६22 इस प्रश्न का उत्तर कहते हैं - 
एएहि य संबधो जहेव खीरोदयं मुणेदव्वो । 
ण य हुंति तस्स ताणि दु उवओगगुणाधिगो जम्हा।। ४७।। 
इन वर्णादि मावों के साथ जीव का सम्बन्ध दूध और पानी के समान जानना चाहिये अर्थत जिस 
प्रकार दूध और पानी पृथक-पृथक होने पर भी एक क्षेत्रावगाह होने से एकम्प मालूम होते हैं उसी प्रकार जीव और 
वर्णादे भाव पृथक्‌-पृथक्‌ होने पर भी एक क्षेत्रावगाह होने से णएकर्प जान पड़ते हैं। वास्तव में वे उसके नहीं हैं 
क्योंकि जीव उपयोगगुण से अधिक है अर्थात वर्णादि की अपेक्षा जीव क उपयोगगुण अधिक ' ॥ है जो कि जीव 
को वर्णादि से पृथक्‌ मिद्ध करता है।। ४७ । | 
आगे दृष्टान्त के द्वारा व्यवहार और निश्चयनय का अविरोध प्रकट करते हैं - 
पंथे मुस्संत पस्सिदूण लोगा भणंति ववहारी। 
मुस्सदि एसो पथो ण व पथो मुस्सदे कोई।। ५८।। 
तह जीवे कम्माणं णोकम्माणं च पस्सिदु वण्ण। 
जीवस्स एस वण्णो जिणेहि ववहारदो उत्तो।। ४८ ।। 
गंधरसफासस्वा देहो संठाणमाइया जे य। 
सब्बे ववहारस्स व णिच्छयदण्हू बवर्दिसति।। ६0 ।। 
जैसे मार्ग में लुटते हुए पुरुष को देखकर व्यवहारी नोग कहने लगते हैं कि यह मार्ग नुटता है। यथार्थ 
में विचार किया जाय तो कोई मार्ग नहीं नुटता। उसमें जाने वाले पुरुष ही नुटते हैं। वैसे ही जीव में कर्मों और 
नोकमों का दर्ण देखकर "जीव का यह वर्ण है” ऐसा व्यवहार नय से जिनदेव ने कहा है। इसी प्रकार ग॒न्ध, रस, 


स्पर्श, रुप, शरीर, सस्थान आदि जो कुद्ध हैं वे सब व्यवहार नय से जीव के हैं ऐसा निश्चय के देखने वाले कहते 
है। | ४८-६० । । 


आगे वर्णादि के साथ जीव का तादात्म्य क्‍यों नहीं है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
तत्थमवे जीवाण संसारत्थाण होंति वण्णादी | 
संसारपमुक्काण णत्यि ई वण्णादओ केई।। ६१ ।। 
वर्णादिक, ससार में स्थित जीवों के संसारी दशा में होते है। संसार से छूटे हुए जीवों के निश्चय से 
। एव रसगधफासा सठाणादीव जे समुद्दिटुठा जबू । 2 दुजबृ । 


समवसा२/ ४३ 
वर्णादि कुछ्ध मी नहीं हैं । 
भावार्थ - यदि वर्णादे के साथ जीव का तादात्म्य सम्बन्ध रहता है, तो मुक्त अवस्था में भी उसका 
सदमभाव पाया जाना चाहिये परन्तु पाया नहीं जाता, इसमे सिद्ध है कि जीव के साथ वर्णादि का तादात्म्य सम्बन्ध 
नहीं है किन्तु संयोग सम्बन्ध है जो कि पृथक्‌ सिद्ध दी वस्तुओं में होता है।। ६१ ।। 
आगे वर्णादि के साथ जीव का तादात्म्य सम्बन्ध मानने में अन्य दोष प्रकट करते हैं - 


जीवो चेव हि एदे सब्बे भावा त्ति मण्णसे जदि हि। 
जीवस्साजीवस्स य णत्यथि विसेसो दु दे कोई।। ६२।। 


यदि तू ऐसा मानता है कि ये वर्णादिक भाव समी जीव है तो तेरे मत में जीव और अजीब का कुछ मेद 
नही रहेगा ।। ६२ ।। 
आगे ससार अवस्था में ही जीव का वर्णादि के साथ तादात्म्य है ऐसा अभिप्राय होने पर भी यही 
दोष आता है यह कहते हैं - 
जदि संसारत्थाणं जीवाण तुज्झ होंति वण्णादी। 


तम्हा संसारत्था जीवा रुवित्तमावण्णा।। ६३ ।। 
एवं पुग्गलदव्व जीबो तह लक्खणेण मूढमदी। 
णिव्वाणमुबगदो वि य जीवत्तं पुग्गलो पत्तो।। ६४ ।। 


यदि समार में स्थित जीवों के तेरे मत में वर्णादिक तादात्म्य स्प से होते हैं तो इस कारण समारस्थित 
जीव स्पीपने को प्राप्त हो गये और ऐसा होने पर पुदगन द्रव्य जीव सिद्ध हुआ। तथा हे दुर्बद्रे ' लक्षण की 
समानता से निर्वाण को प्राप्त हुआ पुदूगल ही जीवपने को प्राप्त हो जावेगा। 
भावार्थ - जिसका ऐसा अभिप्राय है कि ससार अवस्था में जीव का वर्णादे के साथ तादात्म्य सम्बन्ध 
है उसके मत में जीव ससारी दशा में स्पी हो जावेंगे और चूंकि स्पीपना पुदगन द्रव्य का अमाधारण लक्षण है 
इसलिये पुदुगल द्वव्य जीवपने को प्राप्त हो जायगा। इतना ही नही, ऐसा होने पर मोक्ष अवस्था में मी पुदगल द्वव्य 
ही स्वय जीव हो जायगा क्योंकि द्वव्य समी अवस्थाओं में अपने अविनश्वर स्वमाव से उपलक्षित रहता है । इस 
प्रकार पुदूगल से भिन्न जीव द्रव्य का अभाव होने से जीव का अस्तित्व ही समाप्त हो जायगा। अत निश्चित हुआ 
कि वर्णादिक माव पुदगल द्रव्य के हैं। जीव का उनके साथ तादात्म्य सम्बन्ध न मुक्तदशा में सिद्ध होता है और न 
ससारी दशा में । | ६३-६४ ।। 
आगे इसी बात को स्पष्ट करते हैं - 
एक्क च दोण्णि तिण्णि य चत्तारि य पंच इंदिया जीवा। 
बादरपज्जत्तिदरा पवडी ओ णामकम्मस्स | । ६४ ।। 
एदेहिं य णिव्वत्ता जीवट्ठाणाउ करणमृदाहि । 
पयडीहिं पुग्गलमइहिं ताहिं कहं भण्णदे जीवो।। ६5 ।। 
एकेन्द्रिय, द्वीन्दिय, त्रीन्द्रिय, चतुरिन्द्रिय, पचेन्द्रिय जीव, तथा बादर, सृक्ष्म, पर्याप्त, अपर्याप्त ये सभी 
नामकर्म की प्रकृतियां हैं। करण स्वरुप इन प्रकृतियों के द्वारा ही जीव समास रचे गये है। अत उन पुद्गल रूप 


प्रकृतियों के द्वारा रचे हुए को जीव कैसे कहा जा सकता है ?।। ६४-६६ ।। 
आगे कहते हैं कि ज्ञानधन आत्मा को छोडकर अन्य को जीव कहना सो सब व्यवहार है - 


४४/कुन्दकुन्दभारती 
पज्जत्तापज्जत्ता जे सुहुमा बादरा य जे चेव | 
देहस्स जीवसण्णा सुत्ते बवहारदों उत्ता।। ६७।। 
जो पर्याप्त और अपर्याप्त तथा सूक्ष्म और बादर आदि जितनी शरीर की जीव सज्ञाएं है वे सभी 
आगम में व्यवहारनय से कही गई है ।। ६७ | । 
आगे यह भी निश्चित ही है कि रागादि भाव जीव नडी हैं यह कहते हैं - 
जे इमे गुणटठाणा। 
ते कह हवंति जीवा जेँ णिच्चमचेदणा उत्ता।। ६८ ।। 
जो ये गुणस्थान हैं वे मोहकर्न के उदय से होते हैं इस प्रकार वर्णन किया गया है। जो निरन्तर अचेतन 
कहे गये हैं वे जीव कैसे हो सकते हैं 7 ।। ६८ ।। 
इस प्रकार जीवाजीवाधिकार पूर्ण हुआ । 


कर्तकर्माधिकार: 


आगे कहते हैं कि जब तक यह जीव, आत्मा और आख़ब की विशेषता को नहीं जानता है तब 
तक अज्ञानी हुआ आखव में लीन रहता हुआ कर्मबन्ध करता है - ् 
जाव ण वेदि विसेसंतरं तु आदासवाण दोहणंपि। 


अण्णाणी तावदु सो कोधादिसु वटटदे जीवो।। ६८ ।। 
कोधादिसु वट॒टंतस्स तस्स कम्मस्स संचओ होदी। 
जीवस्सेवं बंधो भणिदो खलु सब्बदरसीहिं।। ७० ।। 


यह जीव जब तक आत्मा और आखव इन दोनों में विशेष अन्तर नहीं जानता है तब तक वह अज्ञानी 
हुआ क्रोधादि आसवों में प्रवृत्त रहता है और क्रोधादि आयवबों में प्रवृत्त रहने वाने जीव के कर्मों का संचय होता 
है। इस प्रकार जीव के कर्मों का बन्ध सर्वशञ जिनेन्द्र देव ने निश्चय से कहा है।। ६६-७० | । 
आगे, इस कर्ताकर्म की प्रवृत्ति का अभाव कब होता है ? इस प्रश्न का उत्तर कहते हैं - 
जडइया इमेण जीवेण अप्पणो आसवाण य तहेव। 


णादं होदि विसेसंतर तु तड़या ण बंधा से।। ७१।। 


जिस समय इस जीव को आत्मा तथा कर्मों का विशेष अन्तर ज्ञात हो जाग है उमी समय उसके बन्ध 
नहीं होता है।। ७१ । । 


आगे पूछते हैं कि ज्ञाननाव से ही बन्ध का अभाव किस प्रकार हा जाता है ? इसका उत्तर 


णादूण आसवाणं असुचित्तं च विवरीयभाव॑ च। 
दुक्खस्स कारण ति य तदो णियत्ति कुणदि जीबो ।। ७२।॥। 


: कहते हैं - 





वण्णिदा जबू । 2तेजवबृ । 


समवसार/ ४४ 
आखवों का अशुचिपना और विपरीतपना तथा ये दु ख के कारण हैं ऐसा जानकर यह जीव उनसे 
निवृत्ति करता है।। ७२ ।। 
आगे यह जीव आखदों से किस विधि से होता है यह कहते हैं - 
अहमिक्की खलु सुद्घों णिम्ममओं णाणदंसणसमग्गो। 


तहिम ठिओ तब्वित्तो सब्बे एए खय॑ं णेमि।। ७३ ।। 


शानी जीव ऐसा विचार करता है कि मैं निश्चय से एक हूं, शुद्ध हू, ममता रहित हूं और ज्ञान-दर्शन 
से परिपूर्ण हू। उसी ज्ञान-दर्शन स्वभाव में स्थित होता हुआ तथा उसी में चित्त लगाता हुआ मैं इन सब क्रोधादि 
आखतवों को क्षय प्राप्त करता हूं अर्थात्‌ इसका नाश करता हू।। ७३ । | 
आगे मेदशान और आस की निवृत्ति एक ही समय में होती है यह कहते हैं - 
जीवणिबद्धा एए अधुव अणिच्चा तहा असरणा व। 


दुक्‍्खा दुक्खफला त्ति य णादूण णिवत्तएँ तेहिं।। ७४ ।। 
जीव के साथ बध्े हुए ये आस्रव अध्रुव हैं, अनित्य हैं, शरणरहित हैं, दु ख है और दु ख के फलस्वस्प 
है । ऐसा जानकर ज्ञानी जीव उनसे निवृत्ति करता है।। ७४ ।। 
आगे ज्ञानी आत्मा की पहिचान बतलाते हैं - 


कम्मस्स य परिणाम णोकम्मस्स य तहेव परिणाम । 
ण करेइ एयमादा जो जाणदि सो हवदि णाणी।। ७४ ।। 
जो आत्मा कर्म के परिणाम को और नोकर्म के परिणाम को नहीं करता है, केवल जानता है, वह 
ज्ञानी है। 
मोह तथा रागद्वेष आदि अन्तर्विकार कर्म के परिणाम हैं और >पर्श, रस, गन्ध, वर्ण, शब्द नोकर्म के 
परिणाम हैं। ज्ञानी जीव अपने आपको इनका करने वाला कभी नहीं मानता है, वह सिर्फ उदासीन माव से इसको 
जानता मात्र है। ज्ञानी जीव कर्म तथा नोकर्म के परिणाम को जानता ही है, उनमें रागद्वेष आदि की कल्पना नहीं 
करता है। यही उसकी पहिचान है ।। ७४ | | 
आगे पौदगलिक कर्म को जानने वाले जीव का पुद्गल के साथ कर्तुकर्ममाव है कि नहीं ? इस 
प्रश्व का उत्तर कहते हैं - 
णवि परिणमइ ण गिहणड उपज्जड ण परदव्वपज्जाये। 
णाणी जाणंतो वि हु पुग्गलकम्म॑ अणेयविहं ।। ७६।॥। 
शानी जीव अनेक प्रकार के पौद्गलिक कर्मों को जानता हुआ भी निश्चय से परद्रव्य तथा परपर्याय 
स्वरुप न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता है।। ७६ | । 
आगे अपने परिणाम को जानने वाले जीव का पुदगल के साथ कर्तुकर्मभाव है अथवा नहीं ? इस 


प्रश्न का उत्तर कहते हैं - 
णवि परिणमदि ण गिहणदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाये। 
णाणी जाणंतो वि हु सगपरिणामं अगेयविड ।। ७७।। 


। किदो जब ।2 एदे जजू । 3 णिवदत्ते तेसु ज वृ ।4 ७४ वीं गाथा के बाद ज व्‌ में निम्न गाधा अधिक मिलती है - 
कत्ता आदा भणिदो ण थ कत्ता केण सो उवाएण। 
घम्मादी परिणाम जो जाणादि सो हवदि णाणी !। 
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शानी जीव अनेक प्रकार के अपने परिणामों को जानता हुआ मी परद्रव्य तथा पर पर्यायरुप न 
परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता है।। ७७ ।। 


आगे पुद्गलकर्म के फल को जानने वाले जीव का पुदगल के साथ कर्तकर्मभाव है अथवा नहीं ? 
इस प्रश्न का उत्तर कहते हैं - 


णवि परिणमदि ण गिहणदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाए। 
णाणी जाणतो वि हु पुग्गलकम्मफलमणंत |। ७६८।। 
जानी जीव अनन्त पुदूगलकर्म के फल को जानता हुआ भी पर द्रव्य और पर पर्याय स्वस्प न 
परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता है । ७८ ।। 
आगे जीव के परिणाम को, अपने परिणाम को और अपने परिणाम के फल को नहीं जानने वाले 
पुदगल द्रव्य का जीव के साथ कर्तुकर्मभाव है अथवा नहीं ? इस प्रश्न का उत्तर कहते हैं - 
णवि परिणमदि ण गिहणदि उप्पज्जदि ण परदव्वपज्जाए। 
पुग्गलदव्वं पि तहा परिणमइ सएहिं भावेहिं।। ७८ ।। 
पुदुगल द्रव्य भी परद्वव्य तथा परपर्याय रुप न परिणमन करता है, न उन्हें ग्रहण करता है और न 
उनमें उत्पन्न होता है। वह जीव के ही समान अपने भावों से परिणमन करता है ।। ७६।। 
आगे कहते हैं कि यद्यपि जीव और पुदगल के परिणाम में परस्पर निमित्तमात्रपना है तथापि उन 
दोनों में कर्तकर्मभाव नहीं है - 
जीवपरिणामहेदुं कम्मत्तं पुग्गला परिणमंति। 
पुग्गलकम्मणिमित्तं तहेव जीवो वि परिणमइ ।। ८0।। 
णवि कुव्वइ कम्मगुणे जीवो कम्म तहेव जीवगुणे। 
अण्णोण्णणिमित्तेण दु परिणाम जाण दोहणंपि ।। ८१।॥। 
एएण कारणेण दु कत्ता आदा सएण भावेण | 
पुग्गलकम्मकयाणं ण दु कत्ता सव्वभावाण ।। ८२।। 
जिस प्रकार पुदुगल द्रव्य, जिसमें जीव के रागादि परिणाम निमित्त हैं ऐसे कर्मपने रूप परिणमन करते 
हैं उसी प्रकार जीव भी, जिनमें पुदगलात्मक दर्शनमोह तथा चारित्र मोह आदि कर्म निमित्त हैं ऐसे रागादि माव रुप 
परिणमन करते हैं। फिर मी जीव कर्म के गुणों को नही करता है और कर्म जीव के गुणों को नही करता है। दोनों 
का परिणमन परस्पर के निमित्त से होता है, ऐसा जानी। इस कारण से आत्मा अपने भावों का कर्ता है, पुदूगल 
कर्म के द्वारा किये हुए समस्त भावों का कर्ता नहीं है । | ८०-८२ | । 
आगे निश्चयनय से आत्मा के कर्तुकर्मभाव और भोक्‍्तृभोग्य भाव का वर्णन करते हैं - 
णिच्छयणयस्स एवं आदा अप्पाणमेव हि करेदि। 
वेदयदि पुणो त॑ चेव जाण अत्ता दु अत्ताणं।। ८३ ।। 
निश्वयनय का ऐसा मत है कि आत्मा अपने की ही करता है और अपने को ही भोगता है ऐसा जानो 
4 ८३! । 
आगे व्यवहार नय से आत्मा के कर्तुकर्मभाव और भोक्तृभोग्यभाव का उल्लेख करते हैं - 
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बवहारस्स दु आदा पुग्गलकम्मं करेदि णेयविई्ड । 
त॑ चेब पुणो वेयड पुग्गलकम्म॑ अणेयविहं ।। ८४ ।। 
व्यवहारनय का यह मत है कि आत्मा अनेक प्रकार के पुद्गल कर्म की करता है और अनेक प्रकार के 
उसी पुद्गल कर्म को भोगता है। 


आगे व्यवहार ।पुग्गलकम्ममिण के मत को दूषित ठहराते हैं - 
कुब्वदि त॑ चेव वेदयदि आदा। 


दोकिरियाबादित्तं पसजदि सम्मं जिणावम्द ।। ८४।॥। 


यदि जीव इस पुदगलकर्म को करता है और इसी को भोगता है ती द्विक्रियावादित्व का प्रसग आता है 
और वह प्रसंग जिनेन्द्र देव को समत नहीं । 
भावार्थ - दो द्वव्यों की क्रियाए मिन्‍न ही होती हैं। जड की क्रिया चेतन नहीं करता »" चेतन जड की 
क्रियाए नही करता । जो पुरुष एक द्वव्य को दो क्रियाओं का कर्ता मानता है बढ़ मिथ्यादृष्टि है १. दो द्रव्यों की 
क्रिया एक द्वव्य के मानना यह जिन का मत नही है।। ८४ ।। 
आगे दो क्रियाओं का अनुभव करने वाला पुरुष मि ४९ कु क्यों है ? इसका समाधान करते हैं- 
जहमा दु अत्तभाव पुग्गलभाव च 


तेण दु मिच्छादिटठी दोकिरियावादिणों हुति।। ८६।। 


जिस कारण आत्ममाव और पुद्गल भाव दोनों को आत्मा करता है ऐसा कहते हैं इसलिये 
द्विक्रियावादी मिथ्यादृष्टि हैं । 

भावार्थ - जो ऐसा मानते है कि आत्मा - आत्मपरिणाम और पुदगन परिणाम दोनों का ही कना है वे 
एक के दो क्रियाओं के कहने वाले है। ऐसा नियम है कि उपादान रुप से एक द्वव्य एक द्वव्य का ही कर्ता हो सकता 
है अनेक द्वव्यों का नहीं। जो एक द्रव्य को अनेक द्रव्यों का कर्ता मानते हैं वे वस्तु मर्यादा के लोपी होने से 
मिथ्यादृष्टि है।। ८६।॥। 

आगे मिथ्यात्व आदि के जीव अजीब के मेद से दो भेद हैं ऐसा वर्णन करते हैं - 
मिच्छत्त पुण दुविहं जीवमजीवं तहेव अण्णाणं। 


अविरदि जोगो मोहो कोधादीया इमे भावा ।। ८७।। 


और वह मिथ्यात्व दो प्रकार का है एक जीव मिथ्यात्व और दूसरा अजीव मिथ्यात्व। इसी प्रकार 
अज्ञान, अविरति, मोड तथा क्रोधादि कषाय ये समी भाव जीव-अजीब के मेद से दो प्रकार के हैं। 
भावार्थ - द्वव्यकर्म के उदय से जीव में जो मिथ्यात्व आदि का विमाव भावरुप परिणमन होता है वह 
जीव - चेतन का विकार होने से जीव स्प है तथा उस विमावभाव का कारण जो द्वव्यकर्म है वह पुद्गलात्मक होने 
से अजीवरुप है।। ८७ ।। 
आगे जो मिथ्यात्वादिक जीव अजीव कढ्ढे गये हैं वे कौन हैं ? उनका पृथक-पृथक वर्णन करते हैं- 
पुग्गलकम्मं मिच्छे जोगो अविरदि अण्णाणमज्जीवं 


उबओगो अण्णाणं अविर्‌इ मिच्छ च जीवो दु।। ८८।। 


दो किरिया। 2 ८६ वीं गाथा के आगे ज वृ में निम्नाकित गाथा अधिक व्याख्यात है - 
फुगलकम्मणिमित्त जह आदा कुणदि अप्पणों भाव। 
पग्गलकम्मणिमित्त तह वेंददि अप्यणों भाव ।। 


४८/ कुन्दकुन्दभारती 


जो मिथ्यात्व, योग, अविरति तथा अज्ञान अजीव हैं वे पुदूगल कर्म हैं और जो अज्ञान, अविरति तथा 
मिथ्यात्व जीव हैं वे उपयोगरूप हैं।। ८८ || 


मिथ्यात्द आदि भाव चैतन्य परिणाम के विकार क्यों हैं ? इसका उत्तर कहते हैं - 
उबओगस्स अणाई परिणामा तिण्णि मोहजुत्तस्स । 
मिच्छत्तं अण्णाणं अविरदिभावो य णायव्वों ।। ८४ ।। 
मोह से युक्त उपयोग के तीन परिणाम अनादि कालीन हैं। वे मिथ्यात्व, अशान और अविरति भाव 
जानना चाहिए || प्४ ।। 
आगे आत्मा इन तीन प्रकार के परिणाम रुप विकारों का कर्ता है यह कहते हैं - 
एएसु य उवओगो तिविहो सुद्धो णिरजणों भावों। 
ज॑ सो करेदि भावं उबओगो तस्स सो कत्ता।। <0॥। 
मिथ्यात्व, अज्ञान और अविरति इन तीनों का अनादि निमित्त होने पर आत्मा का उपयोग निश्चय नय 


से शुद्ध निरंजन तथा एक होकर मिथ्यात्व आदि तीन भाव रुप परिणमन करता है। वह आत्मा इन तीनों में से जिस 
माव को करता है वह उसी का कर्ता होता है।। <0।। 


आगे कहते हैं कि जब आत्मा मिध्यात्व आदि तीन विकाररूप परिणमन करता है तब पुदगल द्रव्य 
स्वय कर्मरुप परिणत हो जाता है - 


ज॑ं कुणड भावमादा कत्ता सो होदि तस्स भावस्स। 
कम्मत्तं परिणमदे तम्हि सं पुग्गलं दव्वं।। १ ।। 
आत्मा जिस भाव को करता है वह उस भाव का कर्ता होता है और आत्मा के कर्ता होने पर पुदुगल 
द्रव्य स्वव कर्म रुप परिणत हो जाता है।। €१ ।। 
आगे अज्ञान ही कर्मों का करने वाला है यह कहते हैं - 
परमप्पाणं कुव्वं अप्याणं पि य परं करिंतो सो। 
अण्णाणमओ जीवो कम्माण कारगो होदि।। ६२।॥ 
पर को अपना और अपने को पर का करता हुआ अज्ञानी जीव ही कर्मों का कर्ता होता है।। ६२ ।। 
आगे ज्ञान से कर्म नहीं उत्पन्न होता यह कहते हैं - 
परमप्पाणमकुब्बं अप्पाणं पि य परं अकुब्बंतो | 
सो णाणमओ जीवों कम्माणमकारओ होदि।। ६३ ।। 


जो जीव पर को अपना नही कण्ता है और अपने को पर नहीं करता है वढ़ ज्ञानमय है। ऐसा जीव 
कर्मों का कर्ता नहीं होता है।। &३ ।। 


आगे अज्ञान से कर्म क्यों उत्पन्न होते हैं ? इसका उत्तर देते हैं - 
तिविहो एसुबओगो अप्पवियप्पं करेइ कोहो हं। 
कत्ता तस्सुवओगस्स होइ सो अत्तभावस्स।। ८ं४।। 
यह तीन प्रकार का उपयोग अपने में विकल्प करता है कि "मैं क्रोध रुप हूं" उस अपने उपयोग भाव 
का वह कर्ता होता है ।। €४ ।। 


। अस्स वियप्प जब । 2 एक्मेब च क्रोधपदपरिवर्तनिनमानमायालोभमोहरागद्रेषकर्मनोकर्ममनोवचनकावश्रोग्रचक्षुधाणरसनस्पर्शयुत्राणि 
घोदश व्यास्योचञानि ज तल । 


समक्सार/४६ 


आगे हसी प्रकार और भी विकल्प करता है यह कहते हैं - 
तिविहो एसवओगो अप्पवियप्पं करेदि धम्माई। 


कत्ता तस्सुवओगस्स होदि सो अत्तभावस्स।। €४।। 


यह तीन प्रकार का उपयोग धर्मादि द्रव्यरुप आत्मविकल्प करता है। अर्थात्‌ उन्हें अपना मानता है उस 
अपने उपयोग भाव का वह कर्ता होता है।। ६४ । । 
आगे यह सब अज्ञान की महिमा है यह कहते हैं - मंदबुद्धी 
एवं पराणि दव्वाणि अप्पयं कुणदि ओ। 
अप्पाणं अवि य परं करे अश्णाणभावेण।। ६६ ।॥। 


इस प्रकार अज्जानी जीव अज्ञानभाव से परद्र॒व्यों को अपने रुप करता है और आत्मद्रव्य को पर स्प 
करता है।। €६ ।। 
आगे इस कारण यह निश्चित हुआ कि ज्ञान से जीव का कर्तापन नष्ट होता है, यह कहते हैं - 
एदेण दु सो कत्ता आदा णिच्छयविदूि परिकडिदो। 
एवं खलु जो जाणदि सो मुंचदि सब्बकत्तित्तं।। <७।। 
निश्चय के जानने वालों ने कहा है कि इस अशानभाव से ही जीव कर्ता होता है। इसे जो जानता है 
वह यथार्थ में सब प्रकार का कर्तत्व छोड देता है।। ६७ | । 
व्यवहारी लोग जो ऐसा कहते हैं कि - 
बवहारेण दु एवं करेदि घडपडरथाणि दव्वाणि। 
करणाणि य कम्माणि य णोकम्माणीह विविहाणि।। र॑८।। 


आत्मा व्यवहार से घट, पट, रथ इन वस्तुओं को, चश्षुरादि इन्द्रियों को, ज्ञानावरणादि कर्मों को और 
इस लोक में स्थित अनेक प्रकार के नोकर्मों को - शरीरों को करता है।। ४८ ।। 
बढ़ ठीक नहीं है - 
जदि सो परदव्वाणि य करिज्ज णिवमेण तम्मओो होज्ज । 
जहमा ण तम्मओ तेण सो ण तेसिं हवदि कत्ता।। ८ ।। 
यदि वह आत्मा पर द्वव्यों को करे तो नियम पूर्वक तन्‍्मय हो जाव परन्तु तनन्‍्मय नहीं होता इसलिये 
वह उनका कर्ता नहीं है 
भावार्य - जिसका जिसके साथ व्याप्य-व्यापकभाव होता है वही उसका कर्ता होता है। आत्मा का 
घट-पटादि पर वस्तुओं के साथ व्याप्य-व्यापकमाव त्रिकाल में मी नहीं होता अत बह उनका कर्ता व्यवहार से भी 
कैसे हो सकता है ?।। ८६।। 
आगे कहते हैं कि निमित्त-मैमित्तिक भाव से मी आत्मा घटादि पर द्र॒व्यों का कर्ता नहीं है - 
जीवो ण करेदि घड़े णेव पड़े णेब सेसगे दब्वे। 


जोगुबओगा उप्पादगा य तिसिं हवादि कत्ता।। १००।॥। 


जीव न घट को करता है, न पट को करता है और न शेष अन्य द्वव्यों को करता है। जीव के योग 
। अस्स वियप्प असब्रिकिल्प जबू । 2 अन्र "आदा” इत्यपि पाठ। 3,सा तास जवृ । 





४0०/कुदकुन्दभारती 
और उपयोग ही घट-पटादि के कर्ता हैं, उनके उत्पादन में निमित्त हैं। यह जीव उन्हीं योग और उपयोग का कर्ता 
है।। १00।। 
आगे ज्ञानी ज्ञान का ही कर्ता है यह कहते हैं- 
जे पुग्गलदव्वाण परिणामा होंति णाणआवरणा। 
ण करेदि ताणि आदा जो जाणदि सो डबदि णाणी।। १0१।। 
जो ज्ञागावरणाविक पुदुगल द्र॒व्यों के परिणाम हैं उन्हें आत्मा नहीं करता है | जो उन्हें केबल जानता है 
वह झ्ञानी है।। १०१।। 
आगे अज्ञानी भी पर भाव का कर्ता नहीं है यह कहते हैं - 
ज॑ं भाव सुहमसुहं करेदि आदा स तस्स खलु कत्ता। 
त॑ तस्स होदि कम्मं सो तस्स दु वेदगो अप्पा।। १०२।। 
आत्मा जिस शुभ-अशुभ भाव को करता है निश्चय से बढ़ उसका कर्ता होता है। बह माव उस आत्मा 
का कर्म होता है और वह आत्मा उस माव रुप कर्म का भोक्‍ता होता है।। १०२।। 
आगे कहते हैं कि परभाव किसी के द्वारा नहीं किया जा सकता - 
जे जम्हि गुणों दब्वे सो अण्णहिम दु ण संकमदि दव्वे। 
सो अण्णमसंकंतो कह त॑ परिणामए दव्वं।। १0३ ।। 
जो गुण जिस द्रव्य में रहता है वढ़ अन्य द्रव्य में सक्रान्त नहीं होता - बदलकर अन्य द्व्य में नहीं 
जाता । फिर अन्य द्रव्य में संक्रान्त नही होने वाला गुण अन्य द्वव्य को कैसे परिणामा सकता है ?।। १0३ ।। 
इस कारण यह सिद्ध हुआ कि आत्मा पुद्गल कर्मों का अकर्ता है यह कहते हैं - 
दव्वगुणस्स य आदा ण कुणदि पुग्गलमयहिम कम्महिम। 
ते उभयमकुब्बंतो तहिम कहं तस्स सो कत्ता।। १०४ ।। 
आत्मा पुद्गलमय कर्म में द्रव्य तथा गुण को नी करता है फिर उसमें उन दोनों की नहीं कर्ता हुआ 
वह आत्मा उस पुद्गलमय कर्म का कर्ता कैसे हो सकता है 7।। १०४ ।। 
आगे, आत्मा द्रव्यकर्म करता है यह जो कड़ा जाता है वह केवल उपचार है ऐसा कहते हैं - 
जीवहिम हेदुभूदे बंधस्स दु पस्सिदृण परिणामं। 
जीबेण कद कम्मं भण्णदि उवयारमत्तेण।। १०५।॥। 
जीव के निमित्त रहते हुए कर्म बन्ध का परिणाम देखकर उपचार मात्र से ऐसा कढ़ा जाता है कि जीव 
ने कर्म किये हैं।। १०४ ।। 
आगे इस उपचार केक ष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं - 


जुद्धे राएण कदति जंपदे लोगो। 
तह बवहारेण कदं णाणावरणादि जीवेण।। १०६।। 


जिस प्रकार से योद्धाओं के द्वारा युद्ध किये जाने पर लोग ऐसा कहते है कि युद्ध राजा ने किया है, 
इसी प्रकार व्यवहार से ऐसा कहा जाता है कि जीव ने ज्ञानावरणादि कर्म किये है।। १०६ ।। 
इससे यह बात सिद्ध हुई कि - 


 गृणे इत्यात्मख्यातिसमत पाठ । 


समयसार/४१ 
उप्पादेदि करेदि य बंधदि परिणामएदि गिण्डदि य। 
आदा पुग्गलदव्ब॑ ववहारणवस्स वत्तव्यं।। १०७७॥। 
आत्मा पुदगल द्रव्य को उत्पन्न करता है, बांधता है, परिणमाता है तथा ग्रहण करता है यह सब 
प्यवहार नय कहता है ।। १०७ ।। 
आगे इसी बात को दृष्टान्त के द्वारा स्पष्ट करते हैं - 
जह राया बवहारा दोसगुणुप्पादगोत्ति आलविदो | 
तह जीवों ववहारा दव्वगुणुप्पादगों भणिदों ।। १0८ ।॥॥। 
जिस प्रकार राजा दोष और गुण का उत्पादक है ऐसा व्यवहार से कहा नवा है उसी प्रकार जीव, 
द्रव्य और गुण का उत्पादक है ऐसा व्यवढ्वार से कहा गया है। 
भावार्थ - जिस प्रकार प्रजा में दोष और गुण स्वयं उत्पन्न होते है परन्तु व्यवहार ऐसा होता है कि ये 
दोष और गुण राजा ने उत्पन्न किये है। उसी प्रकार पुद्गल द्रव्य में शानावरणादि कर्मरुप परिणमन स्वव॑ होता है 
परन्तु व्यवहार ऐसा होता है कि ये ज्ञानावरणादि कर्म जीव ने किये है || १०८।। 
आगे कोई प्रश्न करता है कि यदि पुदगल कर्म को जीव नहीं करता है तो दूसरा कौन करता है 
? इसका उत्तर कहते हैं - 
सामण्णपच्चया खलु चडरो भण्णंति बंधकत्तारो । 
मिच्छत्तं अविरमणं कसायजोगा य बोद्धव्या।। १०६ ।। 
तेसिं पुणोवि व इमो मणिदो भेदो दु तेरसवियप्पो । 
मिच्छादिट्ठी आदी जाबव सजोगिस्स चरमंतं।। ११0।। 
एदे अचेदणा खलु पुग्गलकम्मुदयसंभवा जहमा। 
ते जदि करंति कम्मं णवि तेसिं वेदगो आदा।। १११।। 
गुणसण्णिदा दु एदे कम्मं कुब्वंति पच्चया जहमा। 
तहमा जीवो5कत्ता गुणा य कुब्वंति कम्माणि।। ११२।। 


यथार्थ में चार सामान्य प्रत्यय बन्ध के करने वाले कहे जाते हैं। वे चार मिथ्यात्व, अविरति, कषाय 
और योग जानना चाहिये। फिर उन प्रत्ययों को तेरह मेदरुप कहा गया है जो कि मिथ्यादृष्टि को आदि लेकर 
सबोगकेदली पर्वन्त हैं। ये सब मेद चूंकि पुदूगलकर्म के उदय से होते हैं इसलिये यथार्थ में अचेतन हैं। यदि ये कर्म 
करते है तो आत्मा उनका भोक्‍ता नही होता। ये प्रत्यय गुणसंज्ञा वाले हैं क्योंकि कर्म करते है। इससे यह सिद्ध 
हुआ कि जीव कर्मों का अकर्ता है और गुण ही कर्म करते हैं।। १०९-११२।। 
आगे कहते हैं कि जीव और प्रत्ययो में एकपना नहीं है - 
जह जीवस्स अणण्णुबओगो कोहो वि तह जदि अणण्णो। 


जीवस्साजीवस्स य एवमणण्णत्तमावण्णं।। ११३ ।। 
एवमिह जो दु जीवों सो चेव दु णियमदी तहा जीवो। 
अयमेयत्ते दोसो पच्चयणोकम्मकम्माणं।। ११४ ।। 


५५3७७ अद्द दे अण्णो कोहो अण्णुवओगप्पगो हवदि चेदा। 
जह कोहो तह पच्चय कम्मं णोकम्ममदि अण्णं।। ११४।॥ 
जिस प्रकार उपयोग जीव से अनन्य है - अमिन्‍न है - एकरुप है उसी प्रकार यदि क्रोध भी अनन्य 
माना जावे तो ऐसा मानने से जीव तथा अजीव में एकता की आपत्ति आती है और इस आपत्ति से इस लोक में 
जो जीव है वही नियम से अजीव हो जादेगा। क्रोध के साथ जीव की एकता मानने में जो दोष आता है वही दोष 
मिथ्यात्वादि चार प्रत्यय, नोकर्म तथा कर्मों के साथ एकता मानने में मी आता है। इस दोष से बचने के लिये यदि 
तुम्हारा यह मत हो कि क्रोध अन्य है और उपयोगात्मक आत्मा अन्य है तो जिस प्रकार क्रोध को अन्य मानते हो 
उसी प्रकार प्रत्यय, कर्म तथा नोकर्म को भी अन्य मानो ।। ११३-११४।। 
आगे साख्यमतानुयायी शिष्य के हज एड द्गलद्रव्य का परिणाम स्वभाव सिद्ध करते हैं - 
जीवेण सब॑ बद्धं ग सय॑ परिणमदि कम्ममावेण। 
जड पुग्गलदव्वमिणं अप्परिणामी तदा होदि।। ११६।॥। 
कम्मइयबग्गणासु य अपरिणमंतीसु कम्मभावेण । 
संसारस्स अभावों पसज्जदे संखसमओ वा।। ११७।। 
जीवो परिणामयदे पुग्गलदव्वाणि कम्ममावेण । 
ते सयमपरिणमंते कह तु परिणामयदि चेदा।। ११८॥।। 
अह सयमेव हि परिणमदि कम्मभावेण पुग्गलं दब्वं। 
जीवों परिणामयदे कम्म॑ कम्मत्तमिदि मिच्छा।। ११८ ।। 
णियमा कम्मपरिणदं कम्मं पि य होदि पुग्गलं दव्वं। 
तह त॑ णाणावरणाइपरिणद॑ं पुणसु तच्चेव ।। १२०।॥। 
पुदुगल द्रव्य जीव में न तो स्वय बंधा है और न कर्म भाव से स्वय परिणमन करता है यदि ऐसा माना 
जाय तो बढ़ अपरिणामी दो जाबगा और कार्मणवर्गणाएं जब कर्म रुपए परिणमन नढ़ीं करेंगी तो संसार का अभाव हो 
जायगा अथवा सांख्यमत का प्रसंग आ जायेगा। इससे बचने के लिये यदि यह मानो कि जीव, पुदगल द्वव्य को कर्म 
रुप परिणमन कराता है तो जो पुदगल द्वव्य स्वयं परिणमन नहीं करता है उसे आत्मा कैसे परिणमन करा सकता है 
? यदि यह कहो कि पुदुगल द्वव्य कर्मरुप स्वयं परिणमन करता है तो यह कहना मिथ्या हो जायगा कि जीव कर्म को 
कर्मत्व र्प से परिणमन कराता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि पुदगल द्व्य कर्म रुप परिणत हुआ नियम से कर्म स्प 
होता है। ऐसा होने पर शञानावरणादि रुप परिणत पुद्गन द्रव्य को ही कर्म जानो ।। ११६-१२० ।। 
आगे सांख्यमतानुयायी शिष्य के प्रति जीव का परिणामीपना सिद्ध करते हैं - 
ण सं बद्धों कम्मे ण सय॑ं परिणमदि कोहमादीर्ि। 
जड एस तुज्झ जीवो अप्परिणामी तदा होदी।। १२१।। 
अपरिणमंतम्हि सय॑ जीवे कोडादिएरडि भावेहिं। 
संसारस्स अभावो पसज्जदे संखसमओ वा।। १२२।। 
पुर्गलकम्म कोहो जीव॑ं परिणामएदि कोहत्तं। 
त॑ सयमपरिणमंतं कह णु परिणामयदि कोहो।। १२३ ।। 


अह सयमप्पा परिणमदि कोहमादेण एस दे बुद्धी ५७५; 
कोहो परिणामयदे जीव॑ कोहत्तमिदि मिच्छा।। १२४ ।। 

कोहुवजुत्तो कोहो माणुवजुत्तो व माणमेवादा। 

माउवजुत्तो माया लोहुबजुत्तो हवदि लोहो ।। १२५४।॥ 


यदि तेरा ऐसा मत है कि यह जीव कर्मों में न स्वयं बंधा है और न क्रोघादिरुप स्वयं परिणमन करता 
है तो अपरिणामी हो जायगा और जब जीव क्रोधादि भाव रुप स्वयं परिणम नहीं करेगा तो संसार का अभाव हो 
जायगा अथवा सांख्यमत का प्रसंग आ जायगा। इससे बचने के लिये यदि यह कहेगा कि पुद्गल कर्म रुप क्रोध, 
जीव को क्रोध रुप परिणमाता है तो उसके उत्तर में कहना यह है कि जब जीव स्वयं परिणमन नहीं करता है तब 
उसे क्रोध कैसे परिणमावेगा। अथवा तुम्हारा यह अभिप्राय हो कि आत्मा स्वयं क्रोधभाव से परिणमन करता है तो 
क्रोध नामक द्वव्यकर्म, जीव को क्रोधरुप परिणमाता है यह कहना मिथ्या सिद्ध ढोगा। इस कथन से वह बात सिद्ध 
हुई कि जब आत्मा क्रोध से उपयुक्त होता है तब क्रोध ही है, जिस समय मान से उपयुक्त होता है उस समय मान 
ही है, जब माया से उपयुक्त होता है तब माया ही है और जब लोभ से उपयुक्त होता है तब लोम ही है।। 
१२१-१२४।। 

आगे कहते हैं कि आत्मा जिस समय जो भाव करता है उस २०3०2 के कर्ता होता है - 
ज॑ कुणदि भावमादा कत्ता सो होदि तस्स 


णाणिस्स दु णाणमओ अंण्णाणमओ अणाणिस्स ।। १२६ ।। 


आत्मा जिस भाव को करता है उस माद रुप कर्म का कर्ता होता है। वह भाव ज्ञानी जीव के जझञानमय 
होता है और अशानी जीव के अज्ञाममय होता है।। १२६ ।। 
आगे ज्ञानमय भाव से क्‍या होता है और अज्ञानमय भाव से क्‍या होता है ? इसका उत्तर कहते हैं- 


अण्णाणमओ भावों अण्णाणिओ कुणदि तेण कम्माणि। 
णाणमओ णाणिस्स दु ण कुणदि तहमा दु कम्माणि।। १२७।। 


अज्ञानी जीव के अज्ञानमय माव होता है इसलिये वह कर्मों को करता है और ज्ञानी जीव के ज्ञानमय 
भाव होता है इसलिये कर्मों को नहीं करता है।। १२७ ।। 
आगे ज्ञानी जीव के ज्ञानमय ही भाव होता है अन्य नहीं। इसी प्रकार अज्ञानी जीव के अज्ञानमय 
ही भाव होता है अन्य नहीं। ऐसा नियम क्‍यों है ? हसका उत्तर कहते हैं - 
णाणमया भावाओ णाणमओ चेवब जायदे भावों । 
जम्डा तम्हा णाणिस्स सब्बे भावा हु णाणमवा।। १२८।। 


अण्णाणमया भावा अण्णाणों चेव जायए भावों | 
जम्डा तम्दा भावा अण्णाणमया अणाणिस्स |।॥ १२६॥। 


। १२४ वी गाया के आगे ज वू. में निम्नलिखित 3 गायाओं की व्याख्या अधिक की गई है - 
जो संग तु मुहत्ता जाणदि उबओगमप्फां सुद्ध । 

त णिसग साहु परमट्ठवियाणया विंति।। 

जो मोह तु मुइत्ता णाणसहाबाधियं मुणदि आद॑। 

त जिदमोद साहु परमट्ठवियाणया विति।। 

जो धम्म॑ तु महत्ता जाणदि उबओगमप्फा सुद्ध। 

त घम्मसगमुक्क परमट्ठवियाणया बिंति।। 2 भावस्स जब । 


३४/ कुदकुन्दभारती 


चूंकि शानमय भाव से शानमय भाव ही उत्पन्न होता है इसलिये शानी जीव के सभी भाव श्ञानमय ही 
होते है और अज्ञानमय भाव से अज्ञानमय ही माव उत्पन्न होता है इसलिये अज्ञानी जीव के सभी भाव अशानमय 
ही होते है।। १२८-१२६।। 
आगे यही बात दृष्टान्त से सिद्ध करते हैं - 
कणवमया भावादो जाय॑ते कुंडलादयो भावा। 
अयमयया भावादों जह जाय॑ते तु कड़यादी।। १३०।। 
अण्णाणमया भावा अणाणिणों बहुविहा वि जायं॑ते। 
णाणिस्स दु णाणमया सब्बे भावा तहा होति।। १३९॥।. 
जिस प्रकार सुवर्णमय माव से सुवर्णमय कुण्डलादि भाव होते हैं और लीहमय भाव से लोहमय 
कटकादि भाव होते हैं उसी प्रकार अज्ञानी के अज्ञानमय भाव से अनेक प्रकार के अज्ञानमय भाव होते हैं और ज्ञानी 
के ज्ञानममय भाव से समी ज्ञानमय माव होते हैं।। १३०-१३१ ।। 
आगे अज्ञान आदि का स्वस्प बतलाते हुए उक्त बात को स्पष्ट करते हैं - 
अण्णाणस्स स उदओ ज जीवाणं अतच्चउबलद्वी । 
मिच्छत्तस्स दु उदओ जीवस्स असद्दहाणत्तं।। १३२।। 
उदओ असंजमस्स दु ज॑ जीवाणं हवेइ अविरमर्ण। 
जो दु कलुसोबओगो जीवाणं सो कसाउदओ।। १३३ ।। 
ते जाण जोगठदरअं जो जीवाणं तु बिट्ठउच्छाहो | 
सोडणमसोहडणं दा कायव्वों विरदिभावों वा।। १३४ ।। 
एदेसु हेदुभूदेसु कम्मइयवग्गणागयं ज॑ तु। 
परिणमदे अटठबिहं णाणावरणादिभावेहिं।। १३४ ।। 
त॑ खलु जीवणिबद्धं कम्मइयवग्गणागयं जड़या। 
तडया दु होदि ढेदू जीवो परिणामभावाणं।। १३६।। 
जीवों के जो अतत्वोपलब्धि है - तत्वों का मिथ्या जानना है वह अज्ञान का उदय है और जीव के जो 
तत्व का अश्रद्वानपना है वह मिथ्यात्व का उदय है। जीवों के जो विरति का अभाव है - अत्यागभाव है वह असंयम 
का उदय है। जीवों के जो मलिन उपयोग है वह कषाय का उदय है और जीवों के जो शुभ-अशुम कार्य रुप अथवा 
उनकी निवृत्तिस्प चेष्टा का उत्साह है उसे योग का उदय जानो। हेतुमूत इन प्रत्ययों के रहने पर कार्मण वर्गणा रुप 


से आया हुआ जो द्वव्य है वह ज्ञानावरणादि आठ प्रकार परिणमन करता है। कार्मण वर्गणा में आया हुआ द्रव्य 


जिस समय निश्चय से जीव के साथ बघता होता है उस समय उन अज्ञानादि भावों का कारण जीव होता है।। 
१३२-१३६।। 


आगे कहते हैं कि जीव का परिणाम पुद्गल द्रव्य से जुदा है - 
जीवस्स दु कम्मेण य सह परिणामा हु होंति रागादी। 
एवं जीवो कम्मं च दो वि रागादिमावण्णा।। १३७।। 


समयवसार/४४ 


एकस्स दु परिणामा जायदि जीवस्स रागमादीहिं। 
ता कम्मोदयहेदु्हि विणा जीवस्स परिणामों ।। १३८।। 


यदि ऐसा माना जाय कि जीव के जो रागादि परिणाम हैं वे कर्म के साथ ही होते हैं तो ऐसा मानने से 
जीव तथा कर्म दोनों ही रागादि भाव को प्राप्त हो जादेंगे और ऐसा होने पर पुदगल में मी चेतनपना प्राप्त हो 
जायेगा जो कि प्रत्यक्ष विरुद्ध है। यदि इस दोष से बचने के लिये ऐसा मान' जाय कि ये रागादि रूप घरिणाम एक 
जीव के ही होते हैं तो कर्मोदय रुप हेतु के विना जीव के परिणाम हो जावंग और उस दशा में मुक्त जीव के भी 
उनका सदमाव अनिवार्य हो जावेगा । 
इन गायाओं का द्वितीय व्याख्यान इस प्रकार है - 
यदि ऐसा माना जाय कि जीव के रागादि परिणाम कर्मों के साथ ही होते हैं तो ऐसा मानने से जीव 
तथा कर्म दोनों ही रागादि भाव को प्राप्त होते हैं। इसलिये यह सिद्ध हुआ कि रागादिस्प परिणाम एक जीव के ही 
उत्पन्न होता है। वह कर्म का उदयसूप निमित्त कारण से पृथक्‌ एक जीव का ही परिणाम है ।। १३७-१३८। | 
आगे कहते हैं है से बगल द्रव्य का कर्म रुप परिणमन जीव 35५3 है - 
जड् सहब्विय पुग्गलद॒व्वस्स कम्मपरिणामो । 
एवं पुग्गलजीवा हु दोवि कम्मत्तमावण्णा।। १३४॥। 
एकस्स दु परिणामी पुग्गलदव्वस्स कम्मभावेण। 
ता जीवभावडेदूहिं विणा कम्मस्स परिणामों ।। १४० ।। 


यदि ऐसा माना जाय कि पुदगल द्रव्य का जो कर्म रुप परिणाम है वह जीव के साथ ही होता है तो 
ऐसा मानने पर पुदगल और जीव दोनों ही कर्मनाव को प्राप्त हो जादेंगे इसलिये वह सिद्ध हुआ कि कर्म स्प से 
परिणाम एक पुद्गल द्रव्य के ही होता है और वह परिणाम जीव भाव रूप निमित्त कारण से पृथक पुदूगलकर्म का 
ही है।। १३६-१४०।। 
आगे पूछते हैं कि कर्म आत्मा में बद्धस्पृष्ट है या अवद्धस्पृष्ट है ? इसका उत्तर नय विभाग से 
कहते हैं - 
जीवे कम्मं बद्धं पुटठं चेदि ववहारणयभणिवदं। 


सुद्भणयस्स दु जीवे अबद्धपुट॒ठं हवइ कम्म।। १४१।। 
जीव में कर्म बद्ध हैं तथा स्पृष्ट है यह व्यवहारनय का कहना है और कर्म जीव में अबद्वस्प्ष्ट है यह 
शुद्धनय - निश्चयनय का वचन है।। १४१ || 
आगे कहते हैं कि ये दोनों नयपक्ष हैं, समयसार इन नय पक्षों से परे है - 
कम्मं बद्धमबद्धं जीवे एवं तु जाण णयपक्‍खं। 
पक्खातिक्कंतो पुण भण्णदि जो सो समयसारों ।। १४२।। 
जीब में कर्म बंधे हुए हैं अथवा नहीं बंधे हुए ऐसा तो नयपक्ष जानो और जो इस पक्ष से अतिक्रान्त - 
दूरवर्ती कहा जाता है वह समयसार है।। १४२ ।। 
आगे पश्चातिक्रान्त का क्‍या स्वरुप है ? यह कहते हैं - 


दोण्डवि णयाण भणियं जाणइ णवरं तु समयपडिबद्धो । 
ण दु णयपक्खं गिण्हदि किंचिवि णयपक्खपरिडीणों ।। १४३ । | 


२६/कुदकून्दभारता 
जो पुरुष अपने शुद्ध आत्मा से प्रतिबद्ध हो दोनों ही नयों के कथन की केंदल जानता है किन्तु किसी 
भी नय पक्ष को ग्रहण नहीं करता वह नव पक्ष से परिहीन है - २ है।। १४३ ।। 
आगे पक्चातिक्रान्त ही समयसार है यह कहते हैं - किसे 
सम्मददंसणणाणं एदं लहदित्ति णवारि बवदेसं। 
सव्वणवपक्खरडिदो भणिदो जो सो समयसारों ।। १४४ ।। 
जो सब नयपक्षों से रहित है बही समयसार कहा गया है। यह समयसार ही केवल सम्यग्दर्शन-ज्ञान 


इस नाम को प्राप्त होता है।। १४४ । | 
इस प्रकार कर्तुकर्म नाम का द्वितीव अधिकार पूर्ण हुआ। 
के 


पुण्यपापाधिकार: 


आगे शुभाशुभ कर्म के स्वभाव का वर्णन करते हैं - सुसीलं 
कम्ममसुहं कुसील॑ सुड्कम्मं चावि जाणह सुसील॑। 
किह् त॑ होदि सुसीलं ज॑ संसारं पवेसेदि ।। १४४ ।। 
अशुभकर्म को कुशील और शुमकर्म को सुशील जानो, परन्तु जो जीव को ससार में प्रवेश कराता है 
बह सुशील कैसे हो सकता है।। १४४ ।। 
आगे दोनों ही कर्म सामान्य रुप से बन्ध के कारण हैं यह सिद्ध करते हैं - पुरिस 
सोवण्णियहिम णियलं बंधदि कालायसं च जह पुरिसं। 
बंधदि एवं जीव॑ सुहमसुडं वा कदं कम्मं।। १४६।। 
जिस प्रकार लोहे की बेडी पुरुष को बाधती है और सुवर्ण की भी । इसी प्रकार किया हुआ शुभ अथवा 
अशुभ कर्म जीव को बाघता ही है।। १४६।। 
आगे दोनों ही कर्मों का निषेध करते हैं - 
तम्हा दु कुसीलेहिय रायं मा कुणह मा व संसगगं। 


साधीणो हि विणासो कुसीलसंसग्गरायेण ।। १४७।। 


है मुनिजन ' उन दोनों कुशीलों से राग मत करो अथवा संसर्ग मी मत करों क्योंकि कुशील के संसर्ग 
और राग से स्वाधीनता का विनाश होता है।) १४७ ।। 


जह णाम कोवि पुरिसो कुच्छियसीलं जणं वियाणित्ता। 
वज्जेदि तेण समय संसग्गं रायकरणं च।। १४८ ।। 
एम्रेव कम्मपयड़ी सौलसडादं हि कुच्छिदं णाउं। 
वज्जंति परिहरंति य तस्संसग्गं सहावरया।। १४६।॥। 


जिस प्रकार कोई मनुष्य निन्दित स्वभाव वाले किसी भनुष्य को जानकर उसके साथ संगति और राग 
करना छोड देता है उसी प्रकार स्वभाव में रत रहने वाले मनुष्य कर्म प्रकृतियों के शील स्वभाव को निन्‍्दनोय 
जानकर उसके साथ राग छोड देते है और उसकी संगनि का मी परिहार कर देते है।। १४८-१४६।। 


आगे राग डी बन्ध का कारण है यड कहते हैं - 20% 


रत्तो बंधदि कम्मं मुंबदि जीवों बिरागसंपत्तो। 
एसो जिणोवदेसो तहमा कम्मेसु मा रज्ज ।। १४०।। 
रागी जीव कर्म को बांधता है और वैराग्य को प्राप्त हुआ कर्म से छ्ूटता है यह जिनेन्द्र भगवान्‌ का 
उपदेश है इसलिये कर्मों में राग मत करों |। १४० ।। 
आगे ज्ञान ही मोक्ष का डेतु है यह सिद्ध 
परमट्ठो खलु समओ सुद्धों जो केवली मुणी णाणी। 
तहिम ठिदा सहावे मुणिणों पावंति णिव्वाणं।। १४१।। 
निश्चय से परमार्य र्प जीव का स्वस्प यह है कि जो शुद्ध है, केवली है, मुनि है, ज्ञानी है ये जिसके 
नाम हैं उस स्वमाव में स्थित हुए मुनि निर्वाण को प्राप्त होते हैं। 
भावार्थ - मोक्ष का उपादान कारण आत्मा है और आत्मा परमार्थ से ज्ञानस्वभाव वाला है इसलिये 
ज्ञान ही मोक्ष का हेतु है।। १५१ ।। 
आगे परमार्य में स्थित नही रहने वाले पुरुषों का तपश्चरणादिक बालतप और बालव्रत है ऐसा 
कहते हैं - 
परमट्ठम्डि दु अछिदो जो कुणदि तब व्दं च धारेई । 
त॑ सब्बं बालतवं बालवदं बिंति सव्वण्हू।। १४२।। 
जो मुनि ज्ञानस्वरुप आत्मा में स्थित न होकर तप करते हैं और व्रत धारण करते हैं उस सब तप और 
व्रत को सर्वज्ञ देव बालतप और बालब्रत कहते हैं।। १३२।। 
आगे ज्ञान मोक्ष का और अज्ञान बन्ध का कारण है यह नियम करते हैं - 
वदणियमाणि धरंता सीलाणि तड़ा तबं च कुब्बंता। 
परमट्ठबाहिरा जे णिव्वाणं तेण विंदंति।। १५३ ।। 
जो मनुष्य परमार्थ से बाहय हैं वे व्रत और नियमों को घारण करने हुए तथा शील और तप को करते 
हुए भी मोक्ष को नहीं पाते है।। १४३ ।। 
आगे फिर भी पुण्य कर्म का पश्चणात करने वालों को समझाने के लिये कहते हैं - 
परमट्ठबाहिरा जे ते अण्णाणेण पुण्णमिच्छंति। 
संसारगमणहेदुं वि मोक्खहेड अजाणंता।। १३४४ | । 


जो मनुष्य परमार्थ से बाह्य है अर्थात्‌ परमार्थभूत शानस्वरुप आत्मा के अनुभव से दूर है वे अज्ञान से 
पुण्य की इच्छा करते हैं। यद्यपि वह पुण्य संसारगमन का कारण है तो मी उसकी इच्छा करते हैं। ऐसे जीव मोक्ष 
का हेतु जो शानस्वरुप आत्मा है उसे नहीं जानते हैं।। १४४ ।। 
आगे ऐसे जीवों को परमार्थभूत मोक्ष का कारण दिखलाते हैं - 
सम्मत्तं तेसिमघिगमो णाणं। 


रायादिपरिहरणं चरणं एसो दु मोक्‍्खपहो ।। १५५ ।। 
जीवादि पदार्थों का भ्रद्धान करना सम्यक्त्व है उनका ठीक-ठीक जानना ज्ञान है और रागादि का 
। सफणो। 2 जेण तेण ते हॉति अष्णाणी जू,वू । 


४८/कुदकुन्दभारती 
त्याग करना चारित्र है। यह सम्यकत्व, ज्ञान तथा चारित्र ही मोक्ष का मार्ग है।। १४४।। 
आगे व्यवहार मार्ग से कर्मों का क्षय नहीं होता यह कहते हैं - जय 
मोत्तुण णिच्छयटठं ववहारेण विदुसा पबट॒टंति। 
परमट्ठमस्सिदाण दु जदीण कम्मक्खओ विहिओ ।। १५६।। 
विद्वान निशचयनय के विषय को छोडकर व्यवहार से प्रवृत्ति करते हैं परन्तु कर्मों का क्षय परमार्थ का 
आश्रय करने वाले यतीश्वरों के ही कहा गया है।। १४६। | 
आगे, कर्म मोक्ष के कारणभूत सम्यग्दर्शनादि गुणों का आच्छादन करते हैं यह दृष्टान्त द्वारा सिद्ध 
करते हैं - 
बत्थस्स सेदभावों जड़ णासेदि मलमेलणासत्तो। 
मिच्छत्तमलोच्छण्ण तह सम्मत्तं खु णायव्वं ।। १३७।। 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासत्तो। 
अण्णाणमलोच्छण्ण तह णाणं होदि णायव्वं।। १४८।॥ 
वत्थस्स सेदभावो जह णासेदि मलमेलणासत्तो। 
कसायमलोच्छण्णं तढ़ चारित्तं॑ पि णादव्वं ।। १५४६।॥। 
जिस प्रकार वस्त्र का श्वेतपना मल के मिलने से निप्त हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार सम्यग्दर्शन 
मिथ्यादर्शन रुपी मल से आच्छादित हो नष्ट हो जाता है यह निश्चय से जानना चाहिये। जिस प्रकार वस्त्र का 
श्वेतपना मल के मिलने से आसक्त हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार अज्ञान स्पी मल से आच्छादित हुआ जीव 
का ज्ञान नष्ट हो जाता है ऐसा जानना चाहिये। तथा जिस प्रकार वस्त्र का श्वेतपना मल के मिलने मे आसक्त 


हुआ नष्ट हो जाता है उसी प्रकार कषायर्पी मल से आच्छादित चारित्र गुण हो रहा है यह भी जानना चाहिये।। 
१४७-१४८ । | 


आगे कर्म का स्वयमेव बन्धपना सिद्ध करते हैं - 
सो सव्वणाणदरिसी कम्मरएण णियेण वच्छण्णों। 
संसारसमावण्णो ण विजाणदि सव्वदो सब्व।। १६७० ।॥। 


वह सबको जानने देखने वाना आत्मा अपने कर्मर्पी रज ये आच्छादित हुआ ससार दशा को प्राप्त 
हो रहा है और सब तरह से सब वस्तुओं को नहीं जानता है ।। १६० ।। 

आगे कर्म सम्यग्दर्शनादि मोक्ष के कारणों की घातने हैं ऐसा निम्पण करते हैं - 
सम्मत्तपडिणिदद्ध॑ मिच्छत्तं जिणवरेषडिं परिकडियं। 
तस्सोदयेण जीवो मिच्छादिटिठत्ति णायव्वो ।। १६१।॥। 
णाणस्स पड़िणिबद्धं अण्णाणं जिणवरेहिं परिकड़ियं। 
तस्सोदयेण जीवो अण्णाणी होदि णायव्वो ।। १६२।। 
चारित्तपडिणिवद्धं कसायं जिणवरेहिं परिकड़ियं। 
तस्सोदयेण जीवो अचरित्तो होदि णायव्वो ।। १६३ ।। 


समयसा२/ ४६ 
सम्यक्त्व को रोकने वाला मिथ्यात्व कर्म है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है उसके उदय से जीव 
मिथ्यादृष्टि हो जाता है ऐसा जानना चाहिये। ज्ञान को रोकने वाला अज्ञान है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है 
उसके उदय से जीव अज्ञानी होता है ऐसा जानना चाहिये। चारित्र को रोकने वाला कषाय है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ 
ने कहा है उसके उदय से जीव अचारित्र अर्थात्‌ चारित्र से रहित हो जाता है ऐगा जानना चाहिये।। १६१-१६३ ।। 
इस प्रकार पृण्यपाप का प्ररुषण करने वाला तीसरा अधिकार पूर्ण हुआ। 
है. 


आखयसवाधिकार: 


आगे आयस्रद का स्वरुप कहते कै >सड:आ 
अविरमर्ण कसायजोगा य सण्णसण्णा दु। 
बहुविहभेया जीवे तस्सेव अणण्णपरिणामा ।। १६४ ।। 
णाणावरणादीवस्स ते दु कम्मस्स कारण डोंति। 
तेसिपि होदि जीवों 4 रागदोसादिभावकरों । । १६४ । । 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग ये चेतन अचेतन के मेद से दो प्रकार के हैं। उनमें जो चेतन रप 
है वे जीव में बहुत मेदों को लिये हुए है तथा जीव के अभिन्‍न परिणाम स्वस्प हैं। और जो अचेतन रुप है वे 
ज्ञानावरणादि कमों के कारण ढोते हैं। तथा उन मिथ्यात्वादि अचेतन भावों का कारण रागद्वेषादि भावों का करने 
वाला जीव है ।। १६४-१६४ ।। 
आगे ज्ञानी जीव के उन आय्रवों का अभाव होता है ऐसा कहते हैं - 
णत्थि दु आसवबंधो सम्मादिद्ठिठस्स आसवणिरोहो | 
संते पुव्बणिवद्धे जाणदि सो ते अबंधंतो ।। १६६ । । 


सम्यग्दृष्टि जीव के आखव बन्ध नहीं है किन्तु आस्रव का निरोध है वह सत्ता में स्थित पहले के बे 
हुए कर्मों को केवल जानता है नवीन बन्ध नहीं करता है।। १६६ ।। 
आगे राग, द्वेष, मोह ही आखब हैं ऐसा नियम करते हैं - 
भावों रागादिजुदो जीवेण कदो दु बंधगों भणिदों। 
रायादिविप्पमुक्को अबंधगों जाणगो णवारिं ।। १६७।। 
जीव के द्वारा किया हुआ जो भाव रागादि से सहित है वह बन्ध का करने वाला कहा गया है और 
जो रागादि से रहित है वह बन्ध का नहीं करने वाला है किन्तु जानने वाला है।। १६७ ।। 


आगे रामादि रहित शुद्रभाव असंभव नहीं हैं यह दिखलाते हैं - 
पक्के फलम्हि पडिए जह ण फलं॑ बज्झए पुणो विंटे। 


जीवस्स कम्मभावे पडिए ण पुणोदयमुवेई।। १६८ ।। 


जिस प्रकार किसी वृक्षादि का फल पककर जब नीचे मिर जाता है तब बह फिर बॉडी के साथ 
सम्बन्ध को प्राप्त नहीं होता इसी प्रकार जीव का कर्ममाव जब पककर गिर जाता है - निर्जीर्ण हो चुकता है तब 
फिर उदय को प्राप्त नहीं होता ।। १६८ ।। 


' १ मुंबहि जबू । 


0 कल कलर अगे ज्ञानी जीव के द्रव्यासव का अभाव दिखलाते हैं - 


पुठवीपिंढसमाणा पुव्वणिबद्धा दु पच्चया तस्स। 
कम्मसरीरेण दु ते बद्धा सब्वेसि णाणिस्स ।। १६४ ।॥ 


उस पूर्वोक्त ज्ञानी जीव के अज्ञान अवस्था में बंधे हुए द्वव्यास्रव रुप सभी प्रत्यय पृथिवी के पिण्ड के 
समान है और कार्मण शरीर के साथ बंधे हुए है।। १६ ।। 
आगे ज्ञानी जीव निरासव क्यों है व यह कहते हैं - 
चहुविह अणेयमेयं बंधते णाणदंसणगुणेहि। 
समये समये जम्हा तेण अबंधोत्ति णाणी दु।। १७०।। 
जिस कारण पहले कहे हुए मिथ्यात्व आदि चार प्रत्यय ज्ञान-दर्शनादि गुणों से अनेक मेद लिये हुए 
कर्मों को प्रत्येक समय बांधते हैं इसलिये शानी अबंध रुप ही है।। १७०।॥। 
आगे ज्ञानगुण का परिणाम बन्ध का कारण कैसे है ? इसका उत्तर कहते हैं - 


जम्हा दु जहण्णादो णाणगुणादो पुणोवि परिणमदि। 
अण्णत्तं णाणगुणों तेण दु सो बंधगों भणिदों ।। १७१ ।। 


जिस कारण ज्ञानगुण फिर भी जघन्य ज्ञानगुण से अन्यपने रुप परिणमता है इस कारण वह ज्ञान गुण 
कर्म बन्ध का करने वाला कहा गया है। 

भावार्थ - क्षायोपशमिक ज्ञान एक ज्षेय के ऊपर अन्तर्मुहूर्त ही ठहरता है पीछे अवश्य ही किसी अन्य 
ज्ञेय का अवलम्बन करता है इस कारण स्वस्प में भी वह अन्तर्मुहू्त ही ठहर सकता है। इसलिये ऐसा अनुमान है 
कि वथाख्यात चारित्र अवस्था के नीचे राग परिणाम का सदभाव अवश्य रहता है। उस राग के सद्भाव से बन्ध भी 
होता है। अत इस गाथा में ज्ञान गुण का जघन्य भाव बन्ध का कारण कहा गया है।। १७१ |। 

आगे ऐसा होने पर ज्ञानी निराखव क्‍यों होता है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
दंसणणाणचरित्तं ज॑ं परिणमदे जहण्णभावेण । 
णाणी तेण दु बज्ड्दि पुग्गलकम्मेण विविहेण।। १७२ ।। 

जिस कारण दर्शन, ज्ञान, चारित्र जधन्यमाव से परिणमन करते हैं उस कारण ज्ञानी अनेक प्रकार के 
पुदूगलकर्मों से बंधता है। 

भावार्थ - ज्ञानी की निरासव कहने का कारण यह है कि जब तक इसके क्षयोपशम ज्ञान है तब तक 
बुद्धिपूर्वक अज्ञानमय रागद्वेष मोह का अभाव है इसलिये निराख्रव है और क्षायोपशमिक ज्ञान के समय दर्शन, ज्ञान, 
चारित्र जघन्यभाव से परिणमन करते हैं इसलिये अपूर्ण ज्ञान का देखना जानना आचरण करना सम्भब नहीं होता । 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र का जो जघन्य भाव कर परिणमन होता है उससे ऐसा जान पडता है कि इसके अबुद्धि पूर्वक 
कर्म कलंक विद्यमान है और उससे बन्ध भी होता है परन्तु वह चारित्र मोह के उदवजन्य बन्ध है अज्ञानमय 
भावजन्य नहीं है। केवलज्ञान होने पर यह जीव साक्षात्‌ निरास्व होता है। यद्यपि केवलज्ञान होने पर भी संयोग 
केवली अवस्था में योगनिमित्तक सातावेदनीय का आस्रव आगम में कहा है परन्तु स्थिति बन्धादि से शून्य होने के 
कारण उसकी विवक्षा नही की गई है ।। १७२ ।। 

आगे द्रव्य प्रत्यय के रहते हुए भी ज्ञानी निरासव किस प्रकार है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
सत्वे पुव्वणिवद्धा दु पच्चया संति सम्मदिदिठस्स। 
उबओगप्पाओगं बंधते कम्ममावेण।। १७३ । । 
॥ अणाणदसणगुणेहिं इृति पाठान्तर केचन पठन्ति ज वृ । 2 अबधुत्ति। 


समयसार/ ६१ 


संती दु णिरुवभोज्जा बाला इच्छी जहेव पुरिसस्स। 

बंधदि ते उवभोज्जे तरुणी इच्छी जह णरस्स ।। १७४।। 

होदूण णिरुवभोज्जा तह बंधदि जह हवंति उवभोज्जा। 

सत्तट्ठविहा मूदा णाणावरणादिभावेहिं।। १७४ ।। 

एदेण कारणेण दु सम्मादिट्ठी अबंधगो होदि। 

आसवभावाभावे ण पच्चया बंधगा भणिदा।। १७६।। 

यद्यपि सम्यग्दृष्टि जीव के पूर्व में बांधे हुए समी मिथ्यात्व आदि प्रत्यय वि*पान हैं. तथापि 
विपाकावस्था द्वारा उपभोग में आने पर डी वे रागादि मावों से नवीन कर्मों को बाधते हैं। जिस १#र बाला स्त्री 
जब तक निरुपभोग्य रहती है तब तक बढ़ पुरुष को स्नेह पाश से नहीं बांधती, परन्तु वही स्त्री तरुण होकर जब 
उपभोग के योग्य हो जाती है तब पुरुष को स्नेहपाश से बांध लेती है। इसी प्रकार मिथ्यात्वादि प्रत्यय जब तक 
निरुपमोग रहते हैं अर्थात्‌ विपाकावस्था को प्राप्त नहीं होते है तब तक वे बन्ध नहीं करते, परन्तु जब विपाकावस्था 
में आने से उपभोग्य हो जाते हैं तब वे रागादि मावों के द्वारा सात या आठ प्रकार के ज्ञानावरणादि कर्मों को बांधने 
लगते हैं अर्थात्‌ जब आयु कर्म के बन्ध का अवसर होता है तब आठ कर्मों को और उसके अनवसर में सात कर्मों 
को बांधने लगते हैं। इसी कारण से सम्यग्दृष्टि जीव अबन्धक होता है क्योंकि रागादि रूप आस्रवमाव के अभाव में _ 
प्रत्यय बन्धक नहीं कहे गये हैं।। १७३-१७६ । | 
आगे हसी का समर्थन करते हैं - 

रागो दोसो मोहो 4 आसवा णत्यि सम्मदिदिठस्स । 

तहमा आसवभावेण दिणा डेदू ण पच्चया होंति।। १७७ ।। 

हेदू बदुवियप्पो अट्ठविवप्पस्स कारणं भणिदं। 

तेसि पि य रागादी तेसिमभावे ण बज्ञंति।। १७८।॥। 


राग, द्वेष और मोह ये आख्रव सम्यग्दृष्टि के नहीं हैं इसलिये आख्वमाव के बिना द्रव्य प्रत्यय कर्म 
बन्ध के कारण नहीं है। मिथ्यात्वादि चार प्रकार का हेतु आठ प्रकार के कर्म बन्ध का कारण कहा गया है और उन 
चार प्रकार के ढेतुओं के कारण रागादि भाव हैं। सम्यग्दृष्टि के चूँकि रागादि का अमाव है अत उसके कर्मचन्ध 
नहीं होता है ।। १७७-१७८ | | 
आ जह धरिशिजादारो द्वारा स्पष्ट करते हैं - 


जह गडिओ परिणमड सो अणेयविहं। 
मंसवसारुढिरादी भावे उयरग्गिसंजुत्तो ।। १७६ | । 
तह णाणिस्स दु पुव्व॑ जे बद्धा पच्चया बहुवियप्पं। 
बज्झंते कम्म॑ ते गय परिहीणा उ ते जीवा।। १८०।। 


जिस प्रकार पुरुष के द्वारा ग्रहण किया हुआ आहार उदराग्नि से सबुक्त होकर अनेक प्रकार मांस, 
चर्बी, रुधिर आदि मावों रुप परिणमन करता है उसी प्रकार ज्ञानी के पहले बंधे हुए जो प्रत्यय द्रव्यास्रव है वे बहुत 
मेंदों वाले कर्मों को बांघते है। वे जीव शुद्ध नय से छूटे हुए है ।। १७६४-१८० ।। 
हस प्रकार आखव का प्रस्यण करने कला चतुर्थ अक पूर्ण हुआ। 
की 


६२/कुदकुन्दभारती 


यंवराधिकार: 
आगे संवराधिकार में सर्वप्रथम समस्त कर्मों के संदर का श्रेष्ठ उपाय जो भेदविज्ञान है उसकी 


उबओए उवओगो कोडादिसु णत्यि कोबि उबओगो | 
कोड़े कोहो चेव हि उवओगे णत्यि खलु कोहो।। १८१।। 
अटठवियप्पे कम्मे णोकम्मे चावि णत्यि उबओगो। 
उबओगहिम य कम्मं णोकम्मं चावि णो अत्यि।। १८२ ।। 
एयं तु अविवरीदं णाणं जइआ उ होदि जीवस्स। 
तइवा ण किंचि कुव्वदि भावं उबओगसुद्धप्पा।। १८३ ।। 
उपयोग में उपयोग है, क्रोधादिक में कोई उपयोग नहीं है। क्रोध में क्रोध ही है, निश्चय से उपयोग में 


क्रोध नहीं है। आठ प्रकार के कर्म में और नोकर्म में उपयोग नहीं है तथा उपयोग में कर्म और नोकर्म नहीं है। जिस 


समय जीव के यह अविपरीत ज्ञान होता है उस गमय नढ़ उपयोग से शुद्धात्मा होता हुआ उपयोग के बिना अन्य कुछ 
भी भाव नहीं करता है।। १८१-१८३ ।। 


आगे भेदविज्ञान बजाया लतदिय डी भद्भधात्मा की उपलब्धि किस प्रकार होती है ? इसका उत्तर कहते हैं - 


प्रशंसा करते हैं - 


जह पि कणयसहावं ण त॑ परिच्चड | 
तह कम्मोदयतविदों ण जहादि णाणी उ णाणित्त।। १८४ ।। 
एवं जाणइ णाणी अण्णाणी मुणदि रायमेवाद॑। 


अण्णाणतमोच्छण्णी आदसद्बावं अयाणंतों।। १८४ ।। 


जिस प्रकार सुवर्ण अग्नि से तपावे जाने पर भी सुवर्णपने को नहीं छलोडता है उसी प्रकार कर्मोदय से 
तप्त हुआ ज्ञानी झ्ञानीपने को नहीं छोडता है। ज्ञानी इस प्रकार जानता है परन्तु अज्ञानी चूंकि अज्ञानस्पी अन्धकार 
से आच्छादित है अत आत्मस्वभाव को नहीं जानता हुआ राग को ही आत्मा मानता है।। १८४-१८४ ।। 
आगे शुद्वात्मा की उपलब्धि से ही संवर क्‍यों होता है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
सुद्ध तु वियाणंतों सुद्धं चेबप्पयं लहदि जीवो। 


जाणंतो दु असुद्धं असुद्धमेवप्पयं लड॒डइ।। १८६।। 


शुद्ध आत्मा को जानता हुआ जीव शुद्ध ही आत्मा को पाता है और अशुद्ध आत्मा को जानता हुआ 
जीब अशुद्ध ही आत्मा को पाता है।। १८६।। 


आगे सवबर किस प्रकार होता है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
अप्पाणमप्पणा रुधिऊण दो पुण्णपावजोएसु। 
दंसणणाणहिम ठिदो इच्छाविरओ य अण्णहिम।। १८७॥। 
जो सब्वसंगमुक्को झायदि अप्पाणमप्पणों अप्पा। 
णवि कम्म णोकम्मं चेदा घितेदि एयत्तं।। श्थ८्।। 


समयमार / ६३ 


अप्पाणं झायंतो दंसगणाणमओ अणण्णमओ। 
लहइ अधिरेण अप्पाणमेव सो कम्मविपमुक्कं ।। १च६।। 


जो जीव अपने आत्मा को अपने आपके द्वारा शुभ-अशुभ रुप दोनों योगों से रोककर दर्शन ज्ञान में 
स्थित हुआ अन्य पदार्याँ में इच्छा रहित है तथा समस्त परिग्रह से रहित होता हुआ आत्मा के द्वारा आत्मा का ही 
ध्यान करता है, कर्म और नोकर्म का ध्यान नहीं करता किन्तु चेतना रुप होकर एकत्व॑ भाव का चिन्तन करता है 
वह आत्मा का ध्यान करने वाला, दर्शनशञानमय तथा अन्यवस्तुरुप नहीं होने वाना जीव शीघ्र ही कर्मों से रहित 
आत्मा को ही प्राप्त करता है ।। १८७-१८४ । 
आगे किस कम, से संवर होता है यह कहते 
तेसि हेऊ भणिदा अज्डावसाणाणि सव्वदरसीहिं । 
मिच्छ॒त्तं अण्णाणं अविरयभावों य जोगो य।। १६0॥। 
हेड अभावे णियमा जायदि णाणिस्स आसवणिरोहो | 
आसवमभावेण विणा जायदि कम्मस्स वि णिरोहो ।। १६१ ।। 
कम्मस्साभावेण व णोकम्माणं पि"जायइ णिरोहो। 
णोकम्मणिरोहेण य संसारणिरोहणं होड़ ।। १६२॥। 
पूर्व कड़े हुए उन रागद्वेषादि आखदों के हेतु सर्वज्ञदेव ने मिथ्यात्व, अज्ञान, अविर्तमाव और योग ये 
चार अध्यवसान भाव कहे हैं। ज्ञानी जीव के इन हेतुओं का अभाव होने के कारण नियम से आख्रव का निरोध 
होता है, आस्रवभाव के बिना कर्मों का भी निरोध हो जाता है, कर्मों का अभाव होने से नोकमों का भी निरोध हो 
जाता है और नोकमों का निरोध होने से ससार का निरोध हो जाता है।। १६०-१६२ | | 
इस प्रकार पाचवा सवराधिकार पूर्ण हुआ। 
६ 


निर्जराधिकार: 
आगे निर्जरा का स्वरुप कहते हैं - 


उवभोगमिंदियेहिं दव्वाणं चेदणाणमिदराणं। 
ज॑ कुणदि सम्मदिद्ठी त॑ सब्ब॑ णिज्जरणिमित्तं ।। १६३ ।। 


सम्बग्दृष्टि जीव जो इन्द्रियों के द्वारा चेतन और अचेतन द्रव्यों का उपमोग करता है वह सब ही 
निर्जरा का निमित्त है ।। १६३ ।। 


। एको5ह निर्मम शुद्धों शानी योगीन्द्रगोघर | बाहया सयोगजा भावा मत्त सर्वेडपि सर्वधा।। जवू । 
2 १६४८ गाया के आगे ज वृ में निम्नलिखित दो गाथाओं की व्याख्या अधिक की गई है - 

उबदेसेण परोकक्‍्खं रुख जह पस्सिदृूण णादेदि | 

भण्णदि तहेब घिप्पदि जीवो दिटठों य भादो य।। 

को विदिदच्छी साहू सपडिकाले भणिज्ज स्वमिण | 

पच्चक्खमेव दिट॒ठं परोक्‍्खणाणे पकटठंत।। 3 हेदू जब । 


६४/कुदकुन्दभारती 
आगे भाव निर्जरा का स्वरुप बतलाते हैं - 
दब्बे उवभुंजंते णियमा जायदि सुहं च दुक्खं वा। 
त॑ सुद्दुक्खमुदिण्णं बेददि अह णिज्जरं जादि।। १८४ ॥।। 


जब जीव उदयागत द्वव्यकर्म का उपभोग करता है तब नियम से सुख दु ख उत्पन्न होते है। सम्यग्दृष्टि 
जीव उत्पन्न हुए उस सुख दु ख का सिर्फ वेदन करता है किन्तु तन्‍्मय नहीं होता है इसलिये वह निर्जरा को प्राप्त 
होता है।। १६४ ।। 
आगे ज्ञान की सामर्थ्य दिखाते हैं - 
जस विसमुवभुंजंतो वेज्जो पुरिसो ण मरणमुबयादि। 
पोग्गलकम्मस्सुदयं तह भुंजदि णेब बज्ञाए णाणी।। १६४।॥ 
जिस प्रकार वैद्य विष का उपमोग करता हुआ भी मरण को प्राप्त नहीं होता है उसी प्रकार ज्ञानी जीव 
यद्यपि पुदगल कर्म के उदब का उपमोग करता है तो भी बन्ध को प्राप्त नही होता || १६४ । 
आगे वैराग्य की सामर्थ्य दिखाते हैं - 
जह मज्जं पिवमाणों अरदिभावेण मज्जदि ण पुरिसो। 
दब्बुबभोगे अरदो णाणी वि ण बज्झदि तहेव।। १६६ ।। 
जिस प्रकार अरतिमाब से प्रीति के बिना ही मदिरा को पीने वाला पुरुष मत्त नहीं होता है उसी 
प्रकार द्वव्यकर्म के उपभोग में रत नहीं होने वाला ज्ञानी पुरुष बन्ध को प्राप्त नही होता है।। १८६ | । 
आगे यही बात विखलाते हैं - 
सेबंतोबि ण सेवड असेवमाणोवि सेवगो कोई । 
पगरणचेट॒ठा कस्सवि ण य पायरणोत्ति सो होई॥। १४८७।॥ 
कोई पुरुष विषयों का सेवन करता हुआ भी सेवन नहीं करता है और कोई सेवन न करता हुआ भी 
सेवन करने वाला है। जैसे किसी मनुष्य के कार्य करने की चेष्टा तो है अर्थात्‌ प्रकरण सम्बन्धी समस्त कार्य करता 
है परन्तु वह प्रकरण का स्वामी है ऐसा नहीं होता ।। १६७ ।। 
आगे सम्यग्दृष्टि जीव सामान्य रुप से निज और पर को इस प्रकार जानता है यह कहते हैं - 


उदयविवागो विविहो कम्माणं वण्णिओ जिणवरेहिं। 
ण दु ते मज्शा सहावा जाणगभावो दु अहमिक्को ।। १८ं८।। 


कर्मों के जो विविध प्रकार के उदय रस जो जिनेन्द्र भगवान ने कहे हैं वे मेरे स्वभाव नहीं हैं, मैं तो 
एक जझ्ञायक भाव सर्प हूं।। १६८ ।। 


आगे सम्यरदृष्टि जीव विशेष रुप से निज और पर के उदय को इस प्रकार जानता है यह कहते 


पुग्गलकम्म॑ रागो तस्स विवागोदओ हवदि एसो। 
ण दु एस मज्झ भावों जाणगभावो हु अहमिक्को ।। शव ।। 


। होदि जबू | 2 काहो जय | 3 ण्वमेक्‍्य रागपदपरिवर्तनिन द्ममोहकीधमानमायालोमकर्मनोकर्ममनो वचचनकायशेत्रचक्षु ध्राण- 
रसनस्पर्शनसूत्राणि षोडश व्याख्येयानि अ तू । 


है -_ 


समक्सार/ ६४ 


राग नाम का पुदूगल कर्म है यह रागमाव उसी के विपाक का उदय है। यह मेरा स्वमाद नहीं है, मैं तो 
एक ज्ञायकभाव रुप हूं।। १६६ ।। 
आगे इसका फलितार्थ कहते हैं - 
एवं सम्मदिदट॒ठी अप्पाणं मुणदि जाणयसहादं। 
उदय कम्मविवागं य मुअदि तच्च॑ वियाणंतों।। २०० ।। 
इस प्रकार सम्यग्दुष्टि जीव अपने आपको ज्ञायक स्वभाव जानता हुआ और तत्व को - वस्तु के 
यथार्थ स्वरुप को जानता हुआ उदयागत रागादिमाव को कर्म का विपाक जानकर छोड़ता है ।। २०० ।। 
आगे सम्यग्दृष्टि रागी क्यों नहीं होता है ? इसका उत्तर कहते हैं - 
परमाणुमित्तय पि हु रायादीणं तु विज्जदे जस्स। 
ण वि सो जाणदि अप्पाणयं तु सव्वागमधरोवि।॥ २०१ ।। 
अप्पाणमयाणंतो अणप्पयं चादबि सो अयाणंतो। 
कह होदि सम्मदिटठी जीवाजीवे अयाणंतो।। २०२ ।। 
निश्चय से जिस जीव के रागादि का परमाणुमात्र भी - लेशमात्र भी विद्यमान है वह सर्वागम का धारी 
होकर भी आत्मा को नहीं जानता है। और जो आत्मा को नहीं जानता है वह आत्मा से मिन्‍न पर पदार्थ को भी 
नहीं जानता है। इस प्रकार जो जीव अजीव दोनों को नहीं जानता है वह सम्यग्दृष्टि कैसे हो सकता है ?।। 
२०१-२०२ || 
आगे वह पद क्‍या है ? इसका उत्तर कड़ते हैं - णियद॑ 
आदहिम दव्वभावे अपदे मोत्तृण गिण्ह तह णियद॑ | 
विरमेगमिम भाव॑ उवलंब्भंतं सहावेण ।। २०३ ।। 


आत्मा में पर निमित्त से हुए अपदस्प द्रव्य-भावरुप सभी भावों को छोडकर निश्चित स्थिर एक तथा 
स्वभाव द्वारा उपलमभ्यमान इस चैतन्यमात्र भाव को तू ग्रहण कर ।। २०३ । | 
आगे कहते हैं कि शान सामान्य रूप से एक प्रकार का ही है उसमें जो भेद हैं दे अयोपशम के 


निमित्त से हैं - 
आभिणिसुदोडिमणकेवलं च त॑ होदि एक्कमेव पर्दे । 
सो एसो परमट्ठो जं लहिदुं णिव्वुदि जादि।। २०४ ।। 
मतिज्ञान, भ्रुतज्ञान, अवधिज्ञान, मन पर्यायज्ञान और केवलज्ञान ये जो ज्ञान के भेद है वे वास्तव में 
के ही पद हैं - एक ही सामान्यज्ञान स्वरुप हैं। और यही परमार्य हैं जिसे पाकर जीव निर्वाण को प्राप्त होता 
। २०४ || 
आगे इसी अर्थ का उपदेश करते हैं - 


। जवृ में १६६ के आगे निम्न गाया अधिक उपलब्ध है - 
कह एस तुज्हा ण॒ हवदि विविहों कम्मोदवफलविवागो । 
परदव्वाणुवओगो ण दु देहो हवदि अण्णाणी।।.. 2 सम्माइट्ठ जवृ । 3 अधिरे जबू । 4 व जबू । 


६६/ कुवकुन्दभारती 
णाणगुणेण विहीणा एयं तु पयं बहूंबि ण लहंति। 
त॑ गिण्ह णियदमेदं जदि इ-ऊंसि कम्मपरिमोक्खं ।॥ २/५» ।। 
यदि तू कर्म से सर्वथा छुटकारा चाहता है तो < " निश्चित ज्ञान को ग्रहण + + गकि गुण से रहित 
बहुत पुरुष इस पद को नही पाते है ।। २०४।। 
आगे फिर इसी बात को जल हैं - 
एदहिम रदो णिच्च॑ संतुट्ठों होहि णिव्चमेदहिम। 


ढ् 


एदेण होडि तित्तो होह़दि तुड़ उत्तमं सोक्खं।। २०६ ।। 
हे भव्य ' तू निरन्तर इस ज्ञान में रत हो, इसी में निरन्तर संतुष्ट रह, इसी गे तप्त हो क्योंकि ऐसा 
करने से ही तुझे उत्तम सुख होगा ।। २०६ | | 
आगे ज्ञानी पर द्रव्य को क्‍यों नहीं ग्रहण करता ? इसका उत्तर कहते हैं - 
को णाम भणिज्ज बुहो परदव्व मम इम हवदि दब्वं। 
अप्पाणमप्पणों परिगड़ तु णियद वियाणतो ।। २०७।। 
नियम से आत्मा को ही अपना परिग्रह मानने वाला कौन विद्वान ऐसा कहेगा कि यह पर द्वव्य मेरा 
है ।। २०७ || 
आगे युक्त के द्वारा इसका समर्थन करते हैं - कक 
मज्झ परिग्गहो जड़ तदो अहमजीवदं तु गच्छेज्ज । 
णादेव अहं जहमा तड़मा ण परिग्गहो मज्डा ।। २०८।॥। 
यदि पर द्वव्य मेरा परिग्रह हो तो मैं अजीवपने को प्राप्त हो जाऊ पर चूकि मैं ज्ञाता ही हू अत पर 
द्रव्य मेरा परिग्रह नही है।। २०८ |। 
आगे भशगीरादि पर द्रव्य मेरा परिग्रह किसी भी प्रकार नहीं हो सकता यह कहते हैं - 
छिज्जदु वा भिज्जदु वा णिज्जदु वा अहव जादु विप्पननययं। 
जहमा तहमा गच्छदु लहबि हु ण परिग्गहों मज्डझा ।। २०४८॥।॥ 
शानी जीव ऐसा विचार करता है कि शरीरादि पर द्रव्य छ्िंद जावे, भिद जावे, कोई इसे ले जावे, 
अथवा विनाश को प्राप्त हो जाबे अथवा जिय तिम तरह चनी जावे तो मी मेरा परिग्रह नही है ।। २०६॥।। 
आगे इस अपरिग्रह भाव को दृढ़ करने के लिये पृथक-पृथक वर्णन करते है - 
अपरिग्गहो अणिच्छों भणिदों णाणी य णिच्छदे धम्म। 
अपरिग्गहो दु घधम्मस्स जाणगो तेण सो होई ।। २१०।। 
ज्ञानी परिग्रह रहित है इसलिये इच्छा से रहित कहा गया है। वह चूंकि इच्छा रहित है अत धर्म की 
इच्छा नहीं करता । इसीलिये उसके धर्म का परिग्रह नही है, वह केवल धर्म का ज्ञायक है।। २१०।। 
अपरिग्गहो अणिच्छो भणिदों णाणी य णिच्छदि अधम्म॑। 
अपरिग्गहो अधम्मस्स जाणगो तेण सो होदि।। २११।। 


ज्ञानी परिग्रह हीन तथा इच्छा रहित कहां गया है इसलिये बह अधर्म की इच्छा नहीं करता। उसके 
। सुपदमेद ज वु । 2 मममिद जब । 


समयसार/ ६७ 
अधर्म का परिगद्ठ नहीं है वह तो सिर्फ अधर्म का ज्ञायक है ।। २११।।! े 
अपरिग्गहो अणिच्छो भणिदो णाणी व णिच्छदे असण। 


अपरिग्गहो दु असणस्स जाणगो तेण सो होदि।। २१२।। 


ज्ञानी परिग्रढढीन तथा इच्छा रहित कहा गया है इसलिये वह मोजन की इच्छा नहीं करता। उसके 
भोजन का परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ भोजन का ज्ञायक हैं।। २१२।। 
अपरिग्गड़ों अणिच्छी भणिदो णाणी य णिच्छदे पाणं। 
अपरिग्गहो दु पाणस्स जाणगो तेण सो होदि।। २१३ ।। 


ज्ञानी अपरिग्रह तथा इच्छा रहित कहा गया है इसलिये वह पान की इच्छा नही करता। उसके पान 
का परिग्रह नहीं है वह तो सिर्फ पान का जायक है।। २१३।। 
आगे कहते हैं कि ज्ञानी जीव इसी प्रकार अन्य परजन्यभावों की इच्छा नहीं करता ? 


'एवमादिए दु विविडे सब्बे भावे य णिच्छह़े णाणी। 
जाणगभावो णियदो णीरालंबो दु सव्वत्थ।। २१४।। 


इनको आदि लेकर विविध प्रकार के समस्त मावों को ज्ञानी जीव नहीं चाहता है। वह नियम से 
ज्ञायक भाव है और अन्य सब वस्तुओं में आलम्बन रहित है ।। २१४ ।। 
उप्पण्णोदयभोगे विओगबुद्धीए तस्स सो णिच्च॑। 
कंखामणागयस्स य उदयस्स ण कुब्वए णाणी ।। २१४ ।। 


ज्ञानी जीव के वर्तमान कालीन उदय का भोग निरन्तर वियोग बुद्धि से उपलक्षित रहता है अर्थात्‌ 
वर्तमान भोग को नश्वर समझकर वह उसमें परिग्रह बुद्धि नहीं करता और अनागत - भविष्यत्कालीन भोग की वह 
आकाक्षा नहीं करता । 
भावार्थ - भोग तीन प्रकार का है - १ अतीत, २ वर्तमान और ३ अनागत। उनमें जो अतीत हो चुका है 
उसमें परिग्रह बुद्धि होना शक्य नही है। वर्तमान भोग को ज्ञानी जीव वियुक्त हो जाने वाला मानता है इसलिये उसमें 
परिग्रहभाव घारण नही करता तथा अनागत भोग में आकांक्षा रहित होता है इसलिये तत्सम्बन्धी परिग्रह भी उसके 
समव नही है इस प्रकार स्वसवेदन ज्ञानी जीव निष्परिग्रह हैं यह बात सिद्ध होती है।। २१५ ।। 
आगे ज्ञानी जीव अनागत भोग ही आकांशा क्यों नहीं करता ? इसका उत्तर देते हैं - 
जो वेददि वेदिज्जदि समए समए विणस्सदे उहय॑। 
त॑ जाणगो दु णाणी उभयंपि ण कंखइ कयावि।। २१६॥। 
जो दवेदन करता है और जिसका बेदन किया जाता है दे दोनों भाव समय समय में नष्ट होते रहते हैं 
अर्थात्‌ वेद्य-वेदकमाव क्रम से होते हैं अत एक समय से अधिक देर तक अवस्थित नहीं रहते। ज्ञानी जीव उन 
दोनों भावों को जानने वाला ही है वह उनकी कमी मी आकाशक्षा नहीं करता है।। २१६ ।॥। 
आमे इस प्रकार के सभी उपभोगों से ज्ञानी विरक्‍त रहता है यह कहते हैं - 
बंधुबभोगणिमित्ते अज्ञ्वसाणोदएसु णाणिस्स । 
संसारदेहविसएसु णेव उप्पज्जदे रागो।। २१७।। 


। 4९? वीं गाथा के आगे ज वृ में निम्नकित गाया अधिक है - 
घम्मध्कि अधम्मच्छी आयास॑ ह 


सग च तहा णेय॑ देवमणुअत्तिरिकोरहय।। 2 भणिदो असण तु णिच्छदे णाणी जबृ ।3 इव्वादु एदु ज वू । 4 उप्पण्णोदयभोगो ज यृ। 





६८/ कुदकुन्दमारती 
बन्ध और उपभोग के निमित्तमूत, ससार और शरीर विषयक अध्यवसान के जो उदय हैं उनमें ज्ञानी 
जीव के राग उत्पन्न नहीं ही होता है।। २१७।। 
आगे शानी कर्म बन्ध से रढित होता है यह कहते हैं - 
णाणी रागप्पजहो सब्वदब्वेसु कम्ममज्डगदों । 


णो लिप्पदि रजएण दु कददममज्झे जहा कणवं।। २१८।। 
अण्णाणी पुण रत्तो सब्बदब्वेसु कम्ममज्झगदो । 
लिप्पदि कम्मरएण दु कददममज्झे जहा लोहं ।। २१४६ ॥।। 


शानी सब द्वव्यों में राग का छोडने वाला है इसलिये कर्मों के मध्यगत होने पर भी कर्मरुपी रज से उस 
प्रकार लिप्त नहीं होता जिस प्रकार कि कीचड के बीच में पडा हुआ सोना। परन्तु अज्ञानी सब द्वव्यों में रागी है 
अत कर्मों के मध्यगत होता हुआ कर्म रूपी रज से उस प्रकार लिपा होता है जिस प्रकार कि कीचड के बीच में पडा 
हुआ लोहा।। २१८-२६६। ! 
आगे इसी बात को शख ३ हक घ्टान्त से स्पष्ट करते हैं - 


भुंजंतस्सवि सच्वित्ताचित्तमिस्सिये दब्वे | 

संखस्स सेदभावो णवि सक्‍कदि किण्णगो काउं।। २२०।। 
तह णाणिस्स वि विविडे सच्चित्तावित्तमिस्सिए दत्वे। 
भुंजतस्स वि णाणं ण सककमण्णाणदं णेदुं।। २२१ ।। 
जड्या स एव संखो सेद सहावं तयं पजहिदृण । 

गच्छेज्ज किण्हभाव॑ तडया सुक्कत्तणं पजहे।। २२२।॥ 
तह णाणी वि हु जइ॒या णाणसहाब तय पजहिऊण। 
अण्णाणेण परिणदों तडया अण्णाणदं गच्छे।। २२३ ।। 


जिस प्रकार यद्यपि शंख विविध प्रकार के सचित्त, अचित्त और मिश्र द्वव्यों का मक्षण करता है तो भी 
उसका श्वेतपना काला नहीं किया जा सकता, उसी प्रकार यद्यपि ज्ञानी विविध प्रकार के सचित्त, अचित्त और 
मिश्र द्वव्यों का उपमोग करता है तो मी उसका झ्ञान अशानता को प्राप्त नहीं कराया जा सकता। और जिस समय 
वी शख उस श्वेत स्वमाव को छोडकर कृष्ण भाव को प्राप्त हो जाता है उस समय बह जिस प्रकार श्वेतपने को 
छोड देता है उसी प्रकार ज्ञाना जिस समय उस ज्ञान स्वमाव को छोडकर अशान स्वभाव से परिणत होता है उस 
समय अज्ञान भाव को प्राप्त हो जाता है। 


। २१६ वीं गाया के आगे ज वृ में निम्नलिखित श्लोकों की व्याख्या अधिक उपलब्ध है - 

णागफलीए मूल णाइणितोएण गब्भणागेण | 

णाग होड़ सुवण्ण धम्मत भच्छवाण्ण ।। 

कम्म हवेड किटट रागादिकालिया अह विभाओ। 

सम्मणाणचरण परमोसहमिदि वियाणाहि ।। 

झाणं हवेड अग्गी तवमरण भत्तली ममक्खादो | 

जीवो हवेइ लोह॑ धमिवव्यो परमजोईहिं।। 2 २२२ और २२३ क मध्य ज व्‌ में निम्न गाया अधिक उपलब्ध है - 
जह सखो पोग्गलदो जहत्या सुक्कत्तण पजाहेदृण । 

गच्डेउज किण्हभाव तहया सुक्कत्तण पजहे ।। 


समयसार/ ६६ 
भावार्थ - ज्ञानी के परकृत बन्ध नहीं है वह आप ही जब अज्ञान रप परिणमन करता है तब स्वय 
निज के अपराध से बन्ध दशा को प्राप्त होता है ।। २२०-२२३ ।। 
आगे सराग परिणामों से बन्ध और बवीतराग परिणामों से मोक्ष होता है यह दृष्टान्त तथा 
दाष्टॉन्त के द्वारा स्पष्ट करते हैं - वित्लिणिमित्ल॑ ) 
पुरिसो जह कोवि इह वित्तिणिमित्त॑ तु सेवए राय॑। 
तो सोबि देदि राया विविडे भोए सुहृप्पाए।। २२४।। 
एमेव जीवपुरिसो कम्मरय सेवदे सुहणिमित्तं। 
तो सोबि देड कम्मों विविहे भोए् सुहुप्पाए।। २२४।। 
जह पुण सो बिव पुरिसो वित्तिणिमित्तं ण सेवदे राय॑। 
तो सो ण देड़ राया विविहे भोए सुहुप्पाए।। २२६।॥। 
एमेव सम्मदिट्ठी विसयत्यं सेव्ए ण कम्मरयं। 
तो सो ण देड् कम्मो विविहे भोए सुहुप्पाए।। २२७।। 
जिस प्रकार इस लोक में कोई पुरुष आजीविका के निमित्त राजा की सेवा करता है तो राजा भी 
उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकार के भोग देता है। इसी प्रकार जीव नामा पुरुष सुख के निमित्त कर्म 
स्पी रज की सेवा करता है तो वह कर्मरपी रज भी उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकार के भोग देता है। 
जिस प्रकार वी पुरुष वृत्ति के निमित्त राजा की सेवा नहीं करता है तो राजा उसके लिये सुख उपजाने वाले 
विविध प्रकार के भोग नही देता है इसी प्रकार सम्यग्दृष्टि जीव विषयों के लिये कर्मरपी रज की सेवा नहीं करता 
है तो वह कर्म रुपी रज भी उसके लिये सुख उपजाने वाले विविध प्रकार के भोग नहीं देता है ।। २२४-२२७ ।। 
आगे सम्यग्दृष्टि जीव नि शंक तथा निर्भव है यह कहते हैं - 
सम्मादिट॒ठी जीवा णिस्संका होंति णिव्भया तेण। 
सत्तभयविष्पमुक्का जम्हा तम्हा दु णिस्संका ।। २२८।। 
सम्यग्दृष्टि जीव चूंकि शंका रहित होते हैं इसलिये निर्मय हैं और चूंकि सप्तभव से रहित हैं इसलिये 
शंका रहित हैं। 
भावार्थ - निर्ममता और नि शंकपन में परस्पर कार्यकारण भाव है || २२८।। 
आगे नि शंकित अंग का स्वस्प कहते हैं |, 
जो चत्तारि वि पाए छिंददि ते कम्मबंधमोहकरे। 
सो णिस्संको चेदा सम्मादिट्॒ठी मुणेयव्वो ।। २२८ ।। 
जो आत्मा कर्म बन्ध के कारण मोह के करने बाले उन मिथ्यात्व आदि पापों को काटता है उसे 
नि शंक सम्यगदृष्टि जानना चाहिये।। २२६।। 
आगे नि काश्षित अंग का स्वस्प कहते हैं - 
जो दु ण करेदि कंखं कम्मफलेसु तह सब्वधम्मेसु 
सो णिक्कंखो चेदा सम्मादिट्ठी मुणेयव्यो ।। २३० ।। 


। मोडबाघकरे ज वू । 2 जो ण करेदि दु कख ज व्‌ । 


७०/कुदकुन्दभारती 
जो आत्मा कर्मों के फलों में तथा वस्तु के स्वभावमभूत समस्त धर्मों . थाढ्वा नहीं करता है उसे 


नि कांक्षित सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये || २३० । 
आगे निर्विचिकित्सित अंग का स्वरुप कहते हैं - 
जो ण करेदि जुगुप्पं चेदा सब्वेसिमेव धम्माणं। 
सो खलु णिव्विदिगिच्छो सम्मादिट॒ठी मुणेयव्वों ।। २३१।। 


जो जीव वस्तु के सभी धर्मों में ग्लानि नहीं करता उसे निश्चय से निर्विचिकिन्सित सम्यग्दृष्टि जानना 
चाहिये |। २३१ ।। * 
आगे अब छिटि अंग का स्वरुप कहते हैं - 
हवड असम्मूढो चेदा सदिदट्रठ सव्यभावेसु। 
सो खलु अमूढदिट॒ठी सम्मादिट॒ठी मुणेयव्वो ।। २३२ ।। 


जो जीव सब भावों में मूढ़ नहीं होता हुआ यथार्थ दृष्टि वाला होता है उसे निश्चय से अमूढदृष्टि 
सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये।। २३२।। 
आगे उपगूहन अंग का लक्षण कहते है - ॥॒ 
जो सिद्धभत्तिजुत्तो उवगृहणगो दु सव्वधम्माणं। 
सो उबगूढ़णकारी सम्मादिट्ठी मुणेयव्वो ।। २३३ ।। 
जो सिद्ध भक्ति से युक्त हो समस्त धर्मों का उपगूहन करने वाला हो उसे उपगृहन अग का धारी 
सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये।। २३३ ।। 
आगे स्थितिकरण अग का लक्षण कहते हैं - 
उम्मग्ग गच्छंत सगपि मग्गे ठवेदि जो चेदा। 
सो ठिदिकरणाजुत्तो सम्मादिटरठी मुणेयव्वो ।। २३४ ।। 
जो जीव न केबल पर को किन्तु उन्मार्ग में जाने वाले अपने आत्मा को मी समीचीन मार्ग मे स्थापित 
करता है उसे स्थितिकरण अंग से युक्त सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये ।। २३४ ।। 
आगे वात्सल्य अग का स्वस्प कहते है - 
जो कुणदि वच्छलत्तं तियेहँ साहूण मोक्खमग्गम्मि। 
सो वच्छलभावजुदो सम्मादिट्ठी मुणेयव्वो ।। २३५।। 
जौ जीव, आचार्य उपाध्याय तथा साधु रूप मुनियों के त्रिक में और सम्यग्दर्शन, सम्यग्जान और 


सम्यक्चारित्र स्वस्प मोक्षमार्ग में वत्मलता करता है उसे वात्सल्य भाव से युक्त सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये।। 
२३४ ।। 


आगे प्रभावना अग का स्वरुप कहते हैं - मणोरहपहेस ० 
विज्जारहमास्ढो मणोरहपदेसु भमडइ जो चेदा। 
सो जिणणाणपह़ावी सम्मादिट॒ठी मुणेयत्वों ।। २३६।॥। 


जो जीव विद्यास्पी रथ पर आरूद होकर मन रुपी रथ के मार्ग में भ्रमण करता है उसे जिनेन्द्र देव के 
शान की प्रभावना करने वाला सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये।। २३६। | 
इस प्रकार निर्जराधिकार पूर्ण हुआ। 


। गिल्लों जबू । 2 जो हवदि असमूढों घेदा मत्वेसु कम्ममावेसु जब । 3 उबगृहणगारी 
तिण्हे ः जब । 4 
जवू ! 6 तिण्हे जवृ । 7 मणारहरण्मु हणदि जो चंदा ज व । शगगारा जद । 4 मुणेदब्वी जबू । 5 सिवमग 


समकसार/ ३१ 


बन्धाधिकार: 


आगे बन्ध का कारण कहते हैं - 
जह णाम कोवि पुरिसो णेडभत्तो दु रेणुबहुलम्भि। 
ठाणम्मि ठाइदूण व करेइ सत्येहिं बायामं ।। २३७।। 
छिंददि मिंददि य तहा तालीतलकयलिवंसपिंडीओ। 
सच्चित्ताचित्ताणं करेइ दव्वाणमुवधायं | । २३८॥।। 
उबधायं कुब्बंतस्स तस्स णाणाविहे्टि करणेष्टिं । 
णिच्छयदो चिंतिज्ज हु कि पच्चयगो दु रयबंधों ।। २३४८ ।। 
जो सो दु णेह़ भावों तहिम णरे तेण तस्स रयबंधो । 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेटठाहिं सेसाहिं।। २४० ।। 
एवं मिच्छादिट्ठी बटटंतो बहुविडासु घिटठासु। 
रावाई उवओगे कुब्बंतो लिप्पड्ड रयेण।। २४१ ।। 


यह प्रकट है कि जिस प्रकार शरीर में तेल लगाये हुए कोई पुरुष बहुत घूली वाले स्थान में स्थित 
होकर शस्त्रों द्वारा व्यायाम करता है तथा ताल, तमाल, केला, वांस, अशोक आदि वृक्षों को छेदता है, मेंदता है 
सचित्त-अचित्न पदार्थों का उपघात करता है। इस प्रकार नाना प्रकार के कारणों से उपघात करने वाले उस पुरुष 
के निश्चय से विचारों कि रज का बन्ध किनिमित्तक है ? उस मनुष्य में जो स्नेह भाव है अर्थात्‌ तेल के सम्बन्ध से 
जो चिकनाई है उसी से उसके रज का बन्ध होता है वह निश्चय से जानना चाहिये, शरीर की अन्य चेष्टाओं से 
रज का बन्ध नहीं होता है। इसी प्रकार मिथ्यादृष्टि जीव जो कि बहुत प्रकार की चेष्टाओं में वर्तमान है तथा अपने 
उपयोग में रगादि भावों को कर रहा है कर्मस्पी रज से लिप्त होता है।। २३७-२४१।। 
आगे उपयोग में रागादिभाव न होने से सम्यग्दृष्टि के कर्मवन्ध नहीं होता है यह उदाहरण द्वारा 


स्पष्ट करते हैं - 
जह पुण सो चेब णरो णेडे सव्वष्टिम अविये संते। 
रेणु बहुलम्मि ठाणे करेदि सत्येहिं वायामं।। २४२।। 
छिंददि मिददि य तहा तालीतलकवलिवंसपिंडीओ | 
सच्चित्ताचित्ताणं करेड दव्वाणमुवधायं ।। २४३ ।। 
उबधायं कुव्वंतस्स तस्स णाणाविहे्िं करणेहिं। 
णिच्छयदो बितिज्जहु किंपच्चयगो ण रयबंधो ।। २४४ ।। 
जो सो दु णेहभावो तहिम णरे तेण तस्स रयबंधों। 
णिच्छयदो विण्णेयं ण कायचेटठाहिं सेसाहि ।। २४४ ।। 
एवं सम्मादिट्ठी बद॒टंतो बहुविहेसु जोगेसु। 
अकरंतो उबओगे रागाइ ण लिप्पड रयेण।। २४६।। 


७२/ कुदकुन्दभारती 
जिस प्रकार फिर वही पुरुष समस्त चिकनाई के दूर किये जाने पर बहुत घूलि वाले स्थान में शस्त्रों 
द्वारा व्यायाम करता है तथा ताल, तमाल, केला, वांस, अशोक आदि वृक्षों को छेदता है मेदता है सचित्त-अचित्त 
पदार्थों का उपधात करता है यहां नाना प्रकार के करणों से उपघात करने वाले उस पुरुष के निश्चय से विचारों कि 
रज का बन्ध नहीं हो रहा है सो किनिमित्तक है ? उस मनुष्य में जो घिकनाई थी उसी से रज का बन्ध होता था 
शरीर की अन्य चेष्टाओं से नही। यह निश्चय से जानना चाहिये। अब चूंकि उसके घिकनाई का अभाव हो गया है 
अत रज का बन्ध मी दूर हो गया है। इसी प्रकार सम्वग्दृष्टि जीव जो कि यद्यपि बहुत प्रकार के योगों में - मन, 
वचन, काय के व्यापारों में प्रवर्तमान है तथापि उपयोग में रागादि भाव नहीं करता है इसलिये कर्मरुपी रज से लिप्त 
नहीं होता है।। २४२-२४८६ | | 
आगे अज्ञानी और ज्ञानी जीव की विचारधारा प्रकट करते हैं - 
हटा जो मण्णदि हिंसामि य हिंसिज्जामि य परेहिं सत्ते्हिं। 
सो मृढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदों ।। २४७।। 
जो पुरुष ऐसा मानता है कि में पर जीव को मारता हूं और पर जीवों के द्वारा मैं मारा जाता हू वह 
मूढ है, अज्ञानी है और जो इससे विपरीत है वह ज्ञानी है।। २४७।। 
आगे उक्त विचार अज्ञान क्यों है ? इसका उत्तर देते हैं - 


आउक्खयेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णत्तं। 
आउं ण हरेसि तुम कह ते मरणं कय॑ तेसि।। २४८॥।। 
'आउक्खबेण मरणं जीवाणं जिणवरेहिं पण्णत्तं । 
आउं न हरंति तुहँ कह ते मरणं कं तेहिं।। २४४८।। 
जीवों का मरण आयु के क्षय से होता है ऐसा जिनेन्द्र देव ने कहा है, तुम किसी जीव की आयु का 
हरण नहीं करते हो फिर तुमने उनका मरण कैसे किया ? आयु के क्षय से जीवों का मरण होता है ऐसा जिनेन्द्र देव 


ने कहा है पर जीव तुम्हारी आयु का हरण नहीं कर सकते, तब फिर उनके द्वारा तुम्हारा मणा किस तरह किया 
जा सकता है 7।। २४८-२४४ | | 


आगे मरण से विपरीत जीवित रहने का जो अध्यवसाय है वह भी अजान है एया कहते हैं - 


“जो मण्णदि जीवेमि य जीविज्जामि य परेहिं सत्ताह। 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदो ।। २४० ।। 


जो ऐसा मानता है कि मैं पर जीवों को जीवित करता हूं और पर जीदों के द्वारा मैं जीवित होता हू 
वह मूढ है अश्ञानी है और इससे जो विपरीत है वह ज्ञानी है।। २४०।। 
आगे उक्त विचार अज्ञान क्‍यों हैं ? इसका उत्तर कहते हैं - 


आऊउदयेण जीवदि जीवो एवं भर्णति सब्वण्हू। 
आउं च ण देसि तुम॑ कहं तए जीवियं कय तेसिं।। २४१।॥। 
आऊदवेण जीवदि जीवो एवं मरणति सब्वण्डू। 
आउं च ण दिति तुहं कहं णु ते जीवियं कय॑ तेहिं।। २४२।। 
जीव आयु के उदय से जीवित रहता है ऐसा सर्वज्ञ देव कहते हैं। तुम किसी को आयु नहीं देते फिर 
। यह गाया जवृ में नहीं है। 2 यह गाथा जवृ में नहीं है। 3 यह गाया ज वृ में नही है । 


समनयसार/'३२ 
तुमने उनका जीवन कैसे किया ? आयु के उदव से जीव जीवित रहता है ऐसा सर्वश देव कहते हैं तुम्हें कोई आयु 
नहीं देता फिर उनके द्वारा तुम्हारा जीवन कैसे किया गया ?।। २३१-२४२।। 


आगे किसी को दु खी-सुखी करने का जो विचार है उसकी भी यही गति है यह कहते हैं - 
जो अप्पणा दु मण्णदि दुक्खिदसुहिदे करेमि सत्तेति 
सो मूढो अण्णाणी णाणी एत्तो दु विवरीदो |। २४३ । । 


जो ऐसा मानता है कि मैं अपने द्वारा दूसरे जीवों को दु खी-सुखी करता हू बह मूठ है, अज्ञानी है 
और इससे जो विपरीत है वह ज्ञानी है।। २४३ ।। 


आगे उक्त विचार अज्ञान क्‍यों हैं ? इसका उत्तर देते हैं - 
'कम्मोदएण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवति जदि सत्ये। 
कम्मं च ण देसि तुम दुक्खिदसुहिदा कहं कया ते।। २४४ || 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्बे। 
कम्मं च ण॒ दिति तुह करोसि कहं दुक्खिदों तेहिं।। २४४ ।। 
कम्मोदएण जीवा दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सब्बे। 
कम्मं च ण दिंति तुहं कह त॑ सुहिदों क॒दो तेहिं।। २४६ ।। 
सब जीव कर्म के उदय से यदि दुखी-सुखी होते हैं तो तूं उन्हें कर्म तो देता नही है फिर तेरे द्वारा वे 
दुखी-सुखी कैसे किये गये ? यदि कर्म के उदय से सब जीव दुखी-सुखी होते है तो अन्य जीव तुझे कर्म तो देते नहीं 


है फिर उनके द्वारा तूं दुखी कैसे किया गया ? यदि समस्त जीव कर्म के उदय से दुखी-सुखी होते हैं तो अन्य जीव 
तुझे कर्म तो देते नही फिर तू उनके द्वारा सुखी कैसे किया गया ?  २४४-२४६ | । 


आगे इसी अर्थ को फिर कहते हैं - 
जो मरइ जो य दुहिदों जायदि कम्मोदयेण सो सब्दो। 
तहमा दु मारिदो दे दुड्ाविदो चेदि ण हु मिच्छा।। २३४७।। 
जो ण मरदि ण य दुढिदो सो वि य कम्मोदयेण चेव खलु। 
तहमा ण मारिदो णो दुह्विदों चेदि ण हु मिच्छा ।। २४८।। 
जो मरता है और जो दु खी होता है वह सब अपने कर्मोदय से होता है इसलिये अमुक व्यक्ति तेरे 
द्वारा मारा गया तथा अमुक व्यक्ति दुखी किया गया यह अभिप्राय क्‍या मिथ्या नहीं है ? मिथ्या ही है। जो नही मरता 
है और नहीं दुखी होता है वह सब यथार्थ में अपने कर्मोदय से होता है इसलिये अमुक व्यक्ति तेरे द्वारा नहीं मारा 
गया, नहीं दु खी किया गया वह अभिप्राय क्या मिथ्या नहीं है ? मिथ्या ही है।। २४७-२४८।। 
आगे उक्त विचार ही बन्ध के कारण हैं यह कहते हैं - 


एसा दु जा मई दे दुक्खिदसुहिदे करेमि सत्तेति। 
एसा दे मूठमई सुहासुहं बंधए कम्मं।। २४४ ।। 


मैं जीवों को दु खी और सुखी करता हूं यह जो बुद्धि है सो मूंढ बुद्धि है। यह मूठबुद्धि ही शुभ-अशुभ 
कर्मों को बांधती है।। २४६।। 


 कम्मणिमित्त सब्दे दुक्खिदसुहिदा हवंति जदि सत्ता ज बू । 2 सो वि य कम्मादवेश खलु जीवो ज वू । 


५७४/कुदकुन्दभारती 
आगे मिथ्याध्यवसाय बन्ध का कारण है यह कहते हैं - 


दुक्खिदसुद्दिदे सत्ते करेमि जं एवमज्डावसिद ते। 
त॑ पावबंधगं वा पुण्णस्स व बंध होदि।। २६० ।। 
मारिमि जीवावेमि य सत्ते ज॑ एवमज्डवसिदं ते। 
ते पावबंधग वा पुण्णस्स व बंधर्ग होदि ।। २६१ ।। 
मैं जीवों को दु खी-सुखी कर्ता हूं यह जो तेरा अध्यवसाय है सो वह ही पाप का बन्ध करने वाला 
अथवा पुण्य का बन्ध करने वाला होता है। मैं सब जीवों को मारता हूं अथवा जीवित करता हू ऐसा जो तेरा 


अध्यवसाय है बढ़ी पाप का बन्ध करने वाला अथवा पुण्य का बन्ध करने वाला होता है।। २६०-२६१।। 
आगे हिसा का अध्यवसाय ही हिंसा है यह कहते हैं - 
अज्ड्वावसिदेण बंधो सत्ते मारेउ मा व मारेउ। 
एसो बंधसमासो जीवाण णिच्छयणयर्स ।। २६२ । । 
अध्यवसाय से बन्ध होता है, जीवों को मारे अथवा मत मारो यह निश्चय नय की अपेक्षा जीवों के 
बन्ध का यक्षेप है । । २६२ । | 
आगे हिंसा के अध्यवसाय के समान असत्य वचन आदि का अध्यवसाय भी बन्ध का कारण है 


एवमलिये अदत्ते अबंभचेरे परिग्गह़े चेव । 
कीरइ अज्डवसाणं ज॑ तेण दु बज्याए पाव।। २६३ । | 
तहवि य सच्चे दत्ते बमे अपरिग्गहत्तणे चेव। 
कीरइ अज्डवसाण ज॑ तेण दु बज्झए पुण्ण।। २६४ ।। 
इसी प्रकार अगन्य चौर्य अब्रहमम और परिग्ह् के विषय में जो अध्यवसाय किया जाता है उससे पाप 


का बन्ध होता है तथा सत्य, अचौर्य, ब्रहमचर्य और अपरिग्रहपने के विषय में जो अध्यवसाय किया जाता है उसे 
पुण्य का बन्ध होता है।। २६३-२६४ ।। ' 


आगे कहते हैं कि बाहय वस्तु बन्ध का कारण नही है - 
वत्धु पदुच्च ज॑ पुण अज्झवसाणं तु होइ जीवाण। 
ण य वत्थुदो दु बधो अज्ड्ावसाणेण बंधोत्यि।। २६४ ।। 


जीवों के जो अध्यवसान है वह वस्तु के अवलम्बन से होता है। वस्तु मे नन्ध नही होता है। किन्तु 
अध्यवसान से ही बन्ध होता है ।। २६४ ।। 


आगे जीव जैसा अध्यवसाय करता ? वेसी ही कार्य की परिणति नहीं होती यः +*० हैं - 
दुक्खिदसुहिदे जीवे करमि बंधेमि तह विमोचेमि। 
जा एसा मृढमई णिरत्थया सा हु दे मिच्छा।। २६६।। 


मैं जीवों को दुखी सुखी करता हू, बधाता हूं अथवा छुडाता हूं यह जो तेरी मूढबुद्धि है वह निरर्थक है 
इसलिये निश्चय से मिथ्या है।। २६६ ।। 


आगे अध्यवसान स्वार्थक्रियाकारी किस प्रकार नहीं है यह कहते हैं - 
 मारेहि जवू । 2 मारेडि ज व्‌ । 


यह कहते हैं - 


समकयसार/ ७४ 
अज्ड्यवसाणणिमित्तं जीवा बज्झंति कम्मणा जदि हि। 
मुच्चंति मोक्‍्खमग्गे ठिदा य ता कि करोसि तुम ।। २६७।। 
यदि जीव अध्यवसान के कारण कर्म से बघते है और मोक्षम।/ मेँ गिथि | हुए कर्म से कूूटते हैं तो इसमें 
तूं क्‍या करता है ? 
भावार्थ - यह जो बांधने छोइने का अध्यवसान है उसने पर में कुछ मी नहीं किया। क्योंकि इसके न 
होने पर जीव अपने सराग-वीतराग परिणामों से ही बन्ध-मोक्ष को प्राप्त होता है और इसके हाने पर भी जीव 
अपने सराग-वीतराग परिणामों के अभाव में बन्ध मोक्ष को प्राप्त नहीं होता। इसलिये अध्यवसान पर में 
अकिंचित्कर होने से स्वार्थक्रियाकारी न्री है ।। २६७ | । 
आगे रागादि के अध्यवसान से मोहित हुआ जीव समस्त परद्रव्यों को अपना समझता है यह 


सब्वे करेइ जीवो अज्ञझवसाणेण तिरियणेरयिए। 
देवमणुये य सब्वे पुण्णं पावं च णेयविहं ।। २६८ । । 
घम्माधम्म च तहा जीवाजीवे अलोयलोयं च। 

सब्वे करेइ जीवो अज्ावसाणेण अप्पाणं।। २६र्ट ।। 


जीव अध्यवसान के द्वाग समस्त तिर्यच नारकी देव, मनुष्य सभी पर्यायों को अपना करता है, अनेक 
प्रकार के पुण्य-पाप को अपना करता है तथा धर्म, अधर्म, जीव अजीव, अलोक और लोक सभी को अपना करता 
है ।। २६८- २६८ ।। 
आगे कहते हैं कि जिन मुनियों के उक्त अध्यवसान नड्ठी हैं वे कर्म बन्ध से लिप्त नहीं हैं - 
एदाणि णत्थि जेसिं अज्ञवसाणाणि एबमादीणि। 


ते असुड़ेण सुढ्ण व कम्मेण मुणी ण लिप्पंति।। २७०।। 


ये तथा इस प्रकार के अन्य अध्यवयान जिन मुनियों के नहीं हैं वे मुनि अशुभ अथवा शुम कर्म से लिप्त 
नहीं होते हैं ।। २७० ।। 
आगे अध्यवसान की नामावली कहते है - 
बुद्धी ववसाओवि य अज्ञवसाणं मई य विण्णाणं। 


एक्कट्ठमेब सब्वं चित्तं भावों य परिणामों ।। २७१ ।। 
॥ २६७ वी गाया के आगे ज तू में निम्नाकत गाथा अधिक पाय जाते हैं - 
कार्यण दुक्खवबंमिय मत्त ण्व जु ज मदि कुणसि। 
सव्वाबि एस मिच्छा दृहिदा कम्मण जदि यत्ता।। 
वाचाए दुक्खवेमिय सन्त ण्व तु ज मंद कुणनि। 
सव्यावि एस मिच्छा दुहिठा कम्मेण जदि सत्ता।। 
मणसाए दुक्खबभिय सत्ते एव तु ज मदि कृणसि। 
सव्वाबि एस मिच्छा दुढिदा कम्मेण जदि सत्ता ।। 
सब्छेण दुक्खवेमिय सत्ते एवं मु ज मदि कृणलि। 
सत्वाधि एस मिच्छा दुहिदा कम्मेण जदि सत्ता।। 
कायेण च बाबा वा मणेण सुहिदे करेमि मन्तेति। 
एव पि हवदि मिच्छा मुहिदा कम्मेण जदि सत्ता ।। जबृ । 2 इसक आगे ज व्‌ में निम्न गाथा अधिक है - 
जा सकप्पवियप्पां ता कम्म॑ कुणदि असुहसुहजणव। अप्यसस्वा रिद्धी जाब ण हियए पस्प्फूरड।। ज व्‌ । 


कहते हैं - 


७६/कुदकुन्दभारती 
बुद्धि, व्यवसाय, अध्यवसान, मति, विज्ञान, चित्त, भाव और परिणाम वे सब एकार्य ही हैं - इनमें अर्थ 


मेंद नहीं है।। २७१ ।। 
आगे व्यवहारनय निश्चयनय के द्वारा प्रतिषिद्ध है यह कहते हैं - 


एवं ववहारणओ पडिसिद्धों जाण णिच्छयणयेण। 
'णिच्छयणयासिदा पुण मुणिणों पावंति णिव्वाणं।। २७२।। 
इस प्रकार व्यवहारनय निश्चयनय के द्वार प्रतिषिद्ध है ऐसा जानों। जो मुनि निश्चय नय के आश्रित 


है वे मोक्ष की पाते है।। २७२ ।। 
आगे अभव्य के द्वारा व्यवहारनय का आश्रय क्यों किया जाता है ? इसका उत्तर कहते हैं - 


बदसमिदीगुत्तीओ सीलतव जिणवरेगि पण्णत्तं। 
कुव्वंतोवि अभव्वो अण्णाणी मिच्छदिट्ठी दु।। २७३ ।। 


अमव्य जीव, जिनेन्द्र भगवान के द्वारा कहे हुए व्रत, समिति, गुप्ति, शील तथा तप को करता हुआ भी 


अज्ञानी और मिथ्यादृष्टि ही रहता है।। २७३ ।। 
आगे कोई पूछता है कि अभव्य के तो ग्यारह अंग तक का ज्ञान होता है उसे अज्ञानी क्यों कहते 


हो ? इसका उत्तर देते हैं - 
मोक्खं असद॒दहंतो अभवियसत्तो दु जो अधीएज्ज। 


पाठो ण करेदि गुणं असदद्ड तस्स णाण तु।। २७४ ।। 


मोक्ष तत्व की श्रद्धा न करने वाला अभव्य जो अध्ययन करता है उसका वढ़ अध्ययन कुछ भी 
गुण-लाम नहीं करता है क्योंकि उसके ज्ञान की श्रद्धा नहीं है।। २७४ ।। 
आगे फिर कोई पूछता है कि उसके धर्म का श्रद्धान तो है उसका निषेध कैस + उते डो ? इसका 


उत्तर देते हैं - 
सद्दहदि य पत्तेदि य रोचेदि य तह पुणो य फासेदि। 
घम्म॑ं भोगणिमित्त ण दु सो कम्मक्खयणिमित्त।। २७४ ।। 


वह अमभव्य जीव धर्म का श्रद्वान करता है प्रतीति करता है रुचि करता है और अनुष्ठान स्प से 
स्पर्श करता है परन्तु मोग में निमित्तमूत धर्म का श्रद्धान आदि करता है कर्मक्षय में निमित्तभूत धर्म का श्रद्धानादि 
नहीं करता । 


भावार्थ - अमव्य जीव शुभोपयोग रुप धर्म का श्रद्धानादि करता है जो कि सासारिक मोगों का कारण 
है | भुद्बोपयोग रुप धर्म का श्रद्धानादि नही करता जो कि कर्म क्षय का कारण है ।। २७४ ।। 


आगे व्यवड़ार को ग्रतिषेध्य और निश्चय को प्रतिषेघक कहा सो इनका कया स्वरूप है ? यह 


आवारादि णाणं जीवादी दंसणं च विण्णेयं। 

कज्जीवणिकं च तहा भणइ चरित्तं तु बवहारो।। २७६।। 
आदा खु मज्झ णाणं आदा मे दंसणं चरित्तं च। 

आदा पच्चक्खाणं आदा में संवरो जोगों |। २७७।। 


। णिच्छवणवसल्लीणा जबृ । 2 पुणोवि जबृ । 3 हु जब । 4 डडूजीवाण रक्‍्खा जबू । 5 णाणे। 6 दसणे। 7 चरित्ते। 8 
पच्चक्खाणे। 9 सबरे। 0 जोगे ज वृ 


कहते हैं - 


समयसार/ 3७ 
आचारांग आदि शास्त्र ज्ञान है, जीवादि तत्वों को दर्शन जानना चाहिये, छह निकाय के जीव चारित्र हैं 
ऐसा व्यवहारनय कहता है। और मेरा आत्मा ही ज्ञान है, मेरा आत्मा ही दर्शन और चारित्र है, मेरा आत्मा ही 
प्रत्याख्यान है तथा मेरा आत्मा ही संवर और योग है ऐसा निश्चय नय कहता है ।। २७६-२७७ ।। 
आगे रागादि के होने में कारण क्‍या है ? इसका उत्तर देते हैं - 
| जह फलिहमणी सुद्घो ण सं परिणमइ रायमाईहिं। 
रंगिज्जदि अण्णेडिं दु सो रत्तादीहिं दव्वेहिं।। २७६॥। 
एवं णाणी सुद्धो ण सं परिणमड रायमाईहिं। 
राइज्जदि अण्णेहिं दु सो रागादीहिं दोसेहिं।। २७४ ।। 


जैसे स्फटिकमणि स्वय शुद्ध है वह राग - लालिमा आदि सर्प स्वयं परिणमन नहीं करता किन्तु अन्य 
लाल आदि द्वव्यों से लाल आदि रंग रुप हो जाता है। इसी प्रकार ज्ञानी स्वय शुद्ध है, वह राग - प्रीति आदि रुप 
स्वयं परिणमन नहीं करता किन्तु अन्य रागादि दीषों से रागादि रुप हो जाता है।। २७८-२७६।॥। 
आगे ज्ञानी रामादि का कर्ता क्यों नहीं है ? इसका उत्तर देते हैं - 
ण व रायदोसमोहं कुव्वदि णाणी कसायभावं वा । 
सयमप्पणो ण सो तेण कारगो तेसि भावाणं।। २८० ।। 


ज्ञानी स्वय राग, द्वेष, मोड़ तथा कषायभाव को नहीं करता है इसलिये वह उन भादों का कर्ता नहीं 
है।। २८०० ।। 
आगे अज्ञानी रागादि का कर्ता है यह कहते हैं - 


रायहिम य दोसड़िम य कसायकम्मेसु घेव जे भावा। 
तेहिं दु परिणमंतों रायाई बंधदि पुणोवि।। २८९१।। 


राग, द्वेष और कषाय कर्म के होने पर जो भाव होते है उनसे परिणमता हुआ अज्ञानी जीव रागादि को 
बार-बार बांधता है।। २८१।। 


आगे उक्त कथन से जो बात सिद्ध हुई उसे कहते हैं - 
रायहिम य दोसह्िम य कसायकम्मेसु चेव जे भावा 
“तेहिं दु परिणमंतो रायाई बंधदे चेदा।। २८२ ।। 


राग, द्वेष और कषाय कर्म के रहते हुए जो भाव होते है उनसे परिणमता आत्मा रागादि को बाधता 
है।। २८२ ।। 


आगे कोई प्रश्न करता है कि जब अज्ञानी के रागादि कर्म बन्ध के कारण हैं तद ऐसा क्‍यों कहा 
जाता है कि आत्मा रामादिक का अकर्ता ही है ? इसका समाधान करते हैं - 
22 अपडिक्कमण दुविहं अपच्चखाणं तहेव विण्णेयं । 
एएणुबएसेण 4 अकारओ वण्णिओ चेया।। २८३ ।॥ | 
अपडिक्कमण दुविईं दब्वे भावे तहा अपच्चक्खाणं। 
एएणुबएसेण य अकारओ वण्णिओ चेया।। २८४ ।। 
।णविजवृ । 2तेसमदु जब । 3 ते मम दु जबू । 4-5 ण्दणुवदसेण दु अकारगो वण्णिदी चेदा ज वृ । 





७८/कुदकुन्दभारती 
'जावं अपडिक्कमणं अपच्चखाणं च दव्वभावाणं। 
“कुब्बड आदा ताव॑ कत्ता सो होइ णायव्वों ।। २८४।। 
जिस प्रकार अप्रतिक्रमण दो प्रकार का है उसी प्रकार अप्रत्याख्यान भी दो प्रकार का जानना चाहिये | 
इस उपदेश से आत्मा अकारक कहा है। अप्रतिक्रमण दो प्रकार है एक द्वत्य में और दूसरा भाव में। इसी प्रकार 
अप्रत्याख्यान भी दो प्रकार का है - एक द्रव्य में दूमरा भाव में। इस उपदेश मे आत्मा अकारक है। जब तक 
आत्मा द्वव्य और भाव में अप्रतिक्रमण और अप्रत्याख्यान करता है तब तक वह आत्मा कर्ता होता रहता है यह 
जानना चाहिये।। २८०३-२८५ ।। 
आगे द्रव्यु और भाव में जो निमित्न-नैमित्तिकपना है उसे उदाहरण द्वारा स्पष्ट करते हैं - 
आधाकम्माईवा पुग्गलदव्वस्स जे इमे दोसा। 
कह ते कुब्बइ णाणी परदव्बगुणा उ जे णिच्चं।। २८६।। 
आधाकम्मं उददेसियं च पुग्गलमयं इमं दव्वं। 
कह त॑ मम होड़ कयं ज॑ णिचव्चमचेयणं उत्तं।।॥ २८७ ।। 
अघ कर्म को आदि लेकर पुदगल द्रव्य के जो दोष हैं उन्हें ज्ञानी कैसे कर सकता हैं क्योंकि ये 
निरन्तर पर द्वव्य के गुण है। और यह जो अध कर्म तथा उद्देश्य से उत्पन्न हुआ पुदगल द्वव्य है बह मेण कैसे हो 
सकता है वह तो निरन्तर अचेतन कहा गया है। 
भावार्थ - जो आहार पाप कर्म के द्वारा उत्पन्न हो उसे अध कर्म निष्पन्न कहते हैं और जो आहार 
किसी के निमित्त बना हो उमे औददेशिक कहते हैं। मुनिधर्म में उक्त दोनों प्रकार के आहार दोषपूर्ण माने गये हैं । 
ऐसे आहार को जो सेवन करता है उसके वैसे ही भाव होते हैं क्योंकि लोक में प्रसिद्ध है कि जो जैसा अन्न खाता 
है उसकी बुद्धि वैसी ही होती है। इस प्रकार द्रव्य और भाव का निमित्त-नैमित्तिकपना जानना चाहिये। द्रव्य कर्म 
निमित्त है और उसके उदय में होने वाले रागादि भाव नैमिन्तिक हैं। अजानी जीव परुद्रव्य को ग्रहण करता है - 
उसे अपना मानता है इसलिये उसके रागादिमाव होते हैं उनका वह कर्ता भी होता है और उसके फलस्वस्प कर्म 
का बन्ध भी करता है परन्तु शञानी जीव किसी पर द्रव्य को ग्रहण नही करता - अपना नहीं मानता इसलिये उसके 
तद्विषयक रागादि भाव उत्पन्न नहीं होते। उनका यह कर्ता नहीं होता और फलस्वरुप नृतन कर्म का बन्ध नहीं 
करता ।। २८६- २८७ । | 
इस प्रकार बन्धाधिकार पूर्ण हुआ। 
है 





। जाव ण पच्चक्खाण अपडिक्कमण तु दव्वमावाण ज 
3 आधाकम्मादीवा पुरगलदव्वस्स जे इम दोसा। 
कहमणुमण्णदि आणेण कीरमाणा परस्स गुणा ।। 
आधाकम्म उददेसिय च पॉग्गल मय इम दव्व। 
कह त मम कारविद ज णिच्चमचेदण वृत्त।। ज व्‌ । 


वृ । 2 कुव्वदि आदा तावदु कन्ता सो होदि णादव्वो जवृ । 


समवसार/ 9६ 


मोक्षाधिकार: 


आगे जो पुरुष बन्ध का स्वरुप जानकर ही संनुष्ट हो जाते हैं उसके नष्ट करने का प्रयास नहीं 
करते उनके मोक्ष नहीं होता यह कहते हैं - रन 
जह णाम कोवि पुरिसो हम चिरकालपडिबद्धो । 
तिब्ब॑ मंदसहावं काल॑ च वियाणए तस्स।। २८८ ।। 
जह णवि कुणइ च्छेदं॑ ण मुच्चए तेण बंधणवसो सं। 
कालेण उ बहुएणवि ण सो णरो पावइ विमोक्खं।। २८४८ ।। 
इय कम्मबंधगाण पएसठिड्ठपयडिमेवमणुभागं । 
जाणंतो वि ण मुच्चइ मुच्चइ सो चेव जइ सुद्धों ।। २८०।। 
जिस प्रकार कोई पुरुष बन्धन में बहुत काल का बधा हुआ उस बन्धन के तीव्र-मन्द स्वभाव तथा 
समय को जानता है परन्तु यदि उसका छेदन नहीं करता है तो वह पुरुष बन्धन का वशीमूत हुआ बहुत कान में भी 
उससे मोक्ष - छुटकारा नहीं पाता है उसी प्रकार जो पुरुष कर्म बन्ध के प्रदेश, स्थिति, प्रकृति तथा अनुमाग रूप मेदों 
को जानता हुआ मी उनका छेदन नहीं करता वड़ कर्म बन्धन से मुक्त नहीं होता है। यदि वह शुद्ध होता है - 
रागादि भावों को दूर कर अपनी परिणति को निर्मल बनाता है तो मुक्त होता है ।। २८८ -२९० । | 
आगे बन्ध की चिन्ता करने पर 22 बन्ध नहीं 325 है यह कहते हैं - 
जह बे चिंतंतो बंधणबद्धो ण पावइ विमोक्‍्ख। 


तह बघे चिंततो जीवोबि ण पावड़ विमोक्‍्खं ।। २८१ ।। 


जैसे बन्धन से बधा हुआ पुरुष बधन की चिन्ता करता हुआ भी उससे मोक्ष - छुटकारा नही पाता है 
उसी प्रकार कर्म बन्ध की चिन्ता कर्ता हुआ जीव भी उससे मोक्ष को नहीं पाता है ।। २६१ ।। 
आगे, तो फिर मोक्ष का कारण क्या है ? इसका उत्तर देते है - 2 
जह बधं छित्तूण य बधणबद्धों उ पावइ विमोक्खं। 
तह बघं छित्तृण य जीवो सपावइ विमोक्‍्खं।। २६२।। 
जिस प्रकार बन्धन से बधा हुआ पुरुष बंधनों को छेदकर मोक्ष को पाता है उसी प्रकार जीव 
कर्मबन्धनों को छ्लेदकर मोक्ष को पाता है।। २६२ ।। 
आगे क्या यही मोक्ष का डेतु है या अन्य रा भी ? इसका उत्तर कहते हैं - 
बंधाणं च सहावं वियाणिओ अप्पणों सहावं च। 
बंधेसु जो विरज्जदि सो कम्मविमोक्खण कुणई।। २८३ ।। 


जो बन्धों का स्वभाव और आत्मा का स्वभाव जानकर बन्धों में विरक्‍त होता है वह कर्मों का मोक्ष 
करता है ।। २६३ ।। 
आगे पूछते हैं कि आत्मा और बन्ध पृथक-पृथक किससे किये जाते हैं - 
। प्रदेसपदडिट्ठिदीय ज वू । 2 मुच्चदि सब्वे जदि विसुद्धों जबृ । ( मुच्चदि सब्वे जदि स बच्चे ) पार"न्‍्नग्मु ज व्‌ । 3-4 पावदि 
जबू | 5 मुत्तुणय। 6 पावदि। 7 मुत्तृण य। 8 सपावदि। 9 जो ण रज्जदि| 40 कुणदि। 


न जीवो बंधो य तहा दविज्जंति सलक्खणे्िं णियर्रह । 


पण्णाक्ेदणएण 3 छिण्णा णाणत्तमावण्णा।। २८४ ।। 
जीव और बन्ध ये दोनों अपने-अपने नियत लक्षणों से बुद्धिस्पी छेनी के द्वारा इस प्रकार छेदे जाते है 


कि वे नानापन को प्राप्त हो जाते हैं।। २६४ | । 
आगे कोई पूछता है कि आत्मा और बन्ध को द्विधा करके क्‍या करना चाहिये ? इसका उत्तर 


जीवों बंधों य तहा छिज्जंति सलक्खणेहि णिवर्टड़ि। 
बंधो छेएयब्वों सुद्बो अप्पा य घेत्तव्वो ।। २४।। 


अपने-अपने निश्चित लक्षणों के द्वार जीव और बन्ध को उस तरह मिन्‍न करना चाहिये जिस तरह 
कि बन्ध छिंद जावे और शुद्ध आत्मा का ग्रहण हो जावे ।। २६४ ।। 
आगे कहते हैं कि आत्मा और बन्ध को द्विधा करने का यही प्रयोजन है कि बन्ध को छोडकर 
शुद्ध आत्मा का ग्रहण हो जावे - ५ 
कह सो घिप्पई अप्पा पण्णाए सो उ घिप्पएँ अप्पा। 
जह पण्णाड विहत्तों तह पण्णाए व घित्तव्वो ।। २८६ ।। 
शिष्य पूछता है कि उस आत्मा का ग्रहण किस प्रकार होता है ? आचार्य उत्तर देते हैं कि प्रज्ञा के 
द्वारा उस आत्मा का ग्रहण होता है। जिस प्रकार प्रज्ञा से उसे पहले मिन्‍न किया था उसी प्रकार प्रज्ञा से ही उसे 
ग्रहण करना चाहिये।। २६६ । | 
आगे पूछते हैं कि प्रज्ञा के द्वारा आत्मा का ग्रहण किस प्रकार करना चाहिये ? - 
पण्णाए घित्तव्वो जो चेदा सो अह तु णिच्छयदो । 
अवसेसा जे भावा ते मज्झा परेत्ति णायव्वा ।। २६७।। 
जो चेतन स्वरुप आत्मा है वह निश्चय से मैं हू इस प्रकार प्रज्ञा के द्वारा ग्रहण करना चाहिये और 
बाकी जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना चाहिये || २६७ | । 
आगे मैं ज्ञाता-द्रष्टा हूं ऐसा प्रज्ञा के द्वारा गहरण करना चाहिये - 
पण्णाए घित्तब्वो जो दटठा अह तु णिच्छयओ। 
अवसेसा जे भावा ते मज्झ परेत्ति णायव्वा।। २र्८॑ट ।। 
पण्णाए घित्तव्वों जो णादा सो अहं तु णिच्छयदो 
अवसेसा जे भावा ते मज्डा परेत्ति णादव्वा।। २रई ।। 
प्रज्ञा के द्वारा इस प्रकार ग्रहण करना चाहिये कि जो द्वष्टा है - देखने वाला है वह निश्चय से मैं हू 
और अवशिष्ट जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना चाहिये। प्रज्ञा के द्वागा इस प्रकार ग्रहण करना चाहिये कि 
जो ज्ञाता है निश्चय से मैं हू बाकी जो भाव हैं वे मुझसे पर हैं ऐसा जानना चाहिये।। २९८-२₹४ ।। 
आगे इसी बात का समर्थन करते हैं - 
को णाम भणिज्ज बुहो णाउं सब्बे पराइए भावे। 


मज्डमिणंति य बयर्ण जाणंतो अप्पयं सुद्धं ।। ३०० ।। 
।दुजबू । 2 हेदेदव्वो जब । 3 घिप्पदि जबू । 4 घिप्पद जबू । 5 णादु सब्ठे एगदये मावे जब । 


कहते हैं - 


सम्यसार/ ८९ 
शुद्ध आत्मा की जानता हुआ कौन शानी समस्त परमावों को जानकर ऐसे वचन कहेगा कि ये भाव 
मेरे हैं ? अर्थात्‌ कोई नहीं ।। ३00 | । 
आगे अपराध बन्ध का कारण है यह दृष्टान्त द्वारा सिद्ध करते हैं - 
थियाई अवराहे कुव्वदि जो सो 3 संकिदों भमई। 
मा बैज्देज्ज केणवि चोरोत्ति जणम्मि वियरंतो।। ३०१।। 
जो ण कुणइ अवराहे सो णिस्संको दु जणवए भमदि। 
णवि तस्स बैज्द्िदुं जे चिंता उप्पज्जदि कयाड।। ३0२।। 
एवं हि सावराहो बज्ञ्ामि अहं तु संकिदो चेया। 
जद पुण णिरवराहो णिस्संकोडं ण बज्ञामि।। ३0३ ।। 


जो पुरुष चोरी आदि अपराधों को करता है वह इस प्रकार शंकित होकर घूमता है कि मैं मनुष्यों में 
विचरण करता हुआ "चोर हूं" यह समझकर बांधा न जाऊ ? इसके विपरीत जो अपराध नहीं करता है वह 
नि शंक होकर देश में घूमता है उसे बंधने की चिन्ता कभी मी उत्पन्न नहीं होती । इस प्रकार यदि मैं अपराध सहित 
हूं तो बधूगा इस शंका से युक्त आत्मा रहता है। और यदि मैं निरपराध हूं तो नि शंक हूं और कर्मों से बन्ध को 
प्राप्त नहीं होऊंगा ।। ३१०१-३०३ । | 


आगे यह अपराध क्या है ? 0 :340954/ कक 
संसिद्धिराधसिद्धं  च एयटठं। 


अवगयराधघो जो खलु चेया सो होइ अवराधो ।। ३0४ ।। 
'जो पुण णिरवराधों चेया णिस्संकिओ उ सो होह। 
आराढ़णाए णिच्च॑ बढटेइ अहं ति जाणंतो ।। ३०५ ।। 


संसिद्धि, राध, सिद्ध, साघित और आराधित ये सब एकार्थ हैं। इसलिये जो आत्मा राध मे गहिन हो 
वह अपराध है। और जो आत्मा निरपराध है - अपराध से रहित है वढ़ नि शंकित है तथा "मैं हूं" इस प्रकार 
जानता हुआ निरन्तर आराधना से युक्त रहता है। 

भावार्थ - शुद्ध आत्मा की सिद्धि अथवा साधन को राध कहते हैं। जिसके यह नहीं है वह आत्मा 
सापराध है और जिसके यह हो वह निरपराध है। सापराध पुरुष के बन्ध की शंका सभव है इसाल५ ५० 
अनाराधक है और निरपराध पुरुष नि शक हुआ अपने उपयोग में लीन होता है। उस समय बन्ध की शंका नहीं 
होती | वह सम्यग्दर्शन, सम्यग्झान, सम्यक्चारित्र तथा तप का एकभाव रुप जो निश्चय आराधना है उसका 
आराधक होता है ।। ३०४-३०५ । । 

आगे कोई प्रश्न करता है कि शुद्ध आत्मा की उपासना से क्या प्रयोजन है ? क्योंकि 

प्रतिकमणादि के द्वारा ही सापराध आत्मा शुद्ध हो जाती है। अप्रतिक्रमण आदि से अपराध दूर नहीं होता इसलिये 
उन्हें अन्यत्र विषकृम्भ कहा है और प्रतिक्मण आदि से अपराध दूर हो जाता है इसलिये अमृतकुम्भ कहा हैं ? 
इसका उत्तर देते हैं - 
] तेयादी। 2 ससंकिदो। 3 बज्होड़े। 4 जणसि। 5 कुणदि। 6 बज्हिद। 7 कयादि। 8 चेदा। 9 जो जबू । 0 


साधिदमाराधिक थ एयट्लो। अवगदराघो जो खलु चेदा सो होदि अबराहो ।। ज.व्‌ृ । 4॥ यह गाया जब में नहीं है। ॥2 उक्त 
च व्यवहारसुत्रे आ व्‌ , तथा घोक्ते चिरन्तनप्रायश्चित्सग्रन्ये - 


८२/कुदकुन्दभारती 
पडिकमण्ं पडिसरणं परिहारो धारणा णियत्ती य। 
णिंदा गरहा सोड़ी अटठविहो होइ विसकुंभो ।। ३0६ | । 
अपडिकमण्ं अप्पडिसरण अप्परिहारो अधारणा चेव। 
अणियत्तीय अरणिंदा गरहा सोही अमयकुंभो।। ३0७।। 
प्रतिक्रमण, प्रतिसरण, परिवार, धारणा, निवृत्ति, निन्‍्दा, गर्हा और शुद्धि इस तरह आठ प्रकार का 
विषकुम्म होता है और अप्रतिक्रमण, अप्रतिसरण, अपरिहार, अधारणा, अनिवृत्ति, अनिन्दा, अगर्हा और अशुद्धि 
इस तरद्द आठ प्रकार का अमृतकुम्म होता है। 
भावार्थ - यद्यपि द्रव्य प्रतिक्रमणादि दोष के मेंटने वाले हैं परन्तु शुद्ध आत्मा का स्वस्प प्रतिक्रमणादि 
रहित है। शुद्ध आत्मा के आलम्बन के बिना द्रव्य प्रतिक्रमणादि दोष स्वरुप ही हैं। मोक्षमार्ग में उसी व्यवह्वारनव का 
आलम्बन ग्राहय माना गया है जो निश्चय की अपेक्षा से सहित होता है। अज्ञानी जीव के प्रतिक्रमणादि विषकुम्म तो 
है ही परन्तु जानी जीव के भी व्यवहार चारित्र में जो प्रतिक्रमणादि कहे हैं वे भी निश्चय कर विषकुम्म ही हैं, यथार्य 
में आत्मा प्रतिक्रमणादि रहित शुद्ध अप्रतिक्रमणादि स्वरुप है ऐसा जानना चाहिये ।। ३0६-३0७ | | 
इस प्रकार मोक्षाघिकार समाप्त हुआ! 


सर्वविशुद्दश्ञनाधिकार: 


आगे आत्मा अकर्ता है यह दृष्टान्तपूर्वक कहते हैं - 

दवियं ज॑ उप्पज्जड गुणेड्िं त तेहिं जाणसु अणण्णं। 

जह कडयादीहि दु पज्जएहिं कणयं अणण्णमिढ ।। ३0८ ।। 
जीवस्साजीवस्स दु जे परिणामा दु देसियाँ सुत्ते। 

त॑ जीवमजीबं वा तेडिमणण्णं वियाणाड़ि ।। ३0६॥॥। 

ण कुदोचि वि उप्पण्णो जम्हा कज्जं ण तेण सो आदा। 
उप्पादेदि ण किंचिवि कारणमवि तेण ण स होइ॥। ३१०।॥॥। 
कम्मं पदुच्च कत्ता कत्तार तह पदुच्च कम्माणि। 
उप्पंजंति य णियमा सिद्धी दु ण दीसए अण्णा।। ३११।। 


इस लोक में जिस प्रकार सुवर्ण अपने कटकादि पर्यायों से अनन्य - अभिन्‍न है उसी प्रकार जो द्वव्य 
अपने जिन गुणों से उत्पन्न होता है उसे उन गुणों से अनन्य - अमिन्‍न जानो । आगम में जीव और अजीव द्रव्य के 
जो पर्वाव कहे गये है जीव और अजीव द्रव्य को उनसे अभिन्‍न जानो। चूंकि आत्मा किसी से उत्पन्न नहीं हुआ है 
अपडिक्कमण अपरिसरण अप्पष्टिहारों अधारणा चव। 
अणिवत्ती य अणिंदा अगरुढा सोढी य विसकुभों ।। 
पडिकमण पहिसरण परिहरण घारणा णिवत्ती य। 
णिंदा गरहा सोही अटठविहों अगयकुंभो |। 
। परिहरण घारणा णिवत्ती व जब । 
2 य। 3 देसिदा। 4 उप्पज्जते। 5 विस्सदे। 


समयसार/८३ 


हसलिये कार्य नहीं है और न किसी को उत्पन्न करता है डयलिये वह कारण भी नहीं है । कर्म को आश्रय कर कर्ता 
होता है और कर्ता की आश्रय कर कर्म उत्पन्न होते है ऐसा निवम है। कर्ता-कर्म की सिद्धि अन्य प्रकार नही देखी 
जाती | | ३०८-३११ | | 

आगे आत्मा का शानावरणादि कर्मों के साथ जो बन्ध होता है वह अज्ञान का माहात्म्य है यह 


चैया उ पयडीयटठं उपज्जड विणस्सइ। 
पयडीवि चेययट॒रठं उप्पज्जइ विणस्सड |। ३१२।। 
एवं बंधों उ दुण्हंपि अण्णोण्णप्पच्चया हवे। 
अप्यणों पवडीए य संसारो तेण जायएँ।। ३१३ ।। 
आत्मा ज्ञानावरणादि कर्म प्रकृतियों के निमित्त से उत्पन्न होता है तथा विनाश को प्राप्त होता है और 
प्रकृति भी आत्मा के लिये उत्पन्न होती है तथा विनाश को प्राप्त होती है। इस प्रकार दोनों, आत्मा और प्रकृति के 
परस्पर निमित्त से बन्ध होता है और उस बन्ध से संसार उत्पन्न होता है।। ३१२-३१३ ।। 
आगे कद्ते हैं कि जब तक आत्मा प्रकृति के निमित्त से उपजना दिनशना नहीं छोडता है तब तक 
अज्ञानी, मिथ्यादृष्टि और असंयत रहता है - 
जा एसो पयडीयटरठं चेवा णेव विमुंचए। 
अयाणओ हवे ताव मिच्छाइटठी असंजओ।। ३१४ ।। 
जया विमुंचए चेया कम्मप्फलमणंत्य। 
तथा विमुत्तों हवड जाणओ पासओ मुणी।। ३१५।। 
यह आत्मा जब तक प्रकृति के निमित्त से उपजना विनशना नहीं छोडता तब तक अज्ञानी मिथ्यादृष्टि 
और असंयमी होता है तथा जब आत्मा अनन्त कर्मफल को छोड देता है तब बन्ध से रहित हुआ शाता-द्रष्टा एव 
मुनि-सयमी होता ढै।। ३१४-३१४५ । | 
आगे अज्ञानी ही कर्म फल का वेदन करता है ज्ञानी नहीं यह कहते. हैं - 
अण्णाणी कम्मफलं पयडिसहावटिठओ दु वेदेई। 
णाणी पुण कम्मफलं जाणइ उदियं ण वेदेड ।। ३१६ ।। 
प्रकृति के स्वभाव में स्थित हुआ अज्ञानी जीव कर्म के फल को भोगता है और ज्ञानी जीव उदवागत 
कर्मफल को जानता है, भोगता नहीं है।। ३१६।।* 
आगे अज्ञानी भोक्‍ता ही है ऐसा नियम करते हैं - 
ण मुय्ट पयड़िमभव्वों सुटदुबि अज्ञ्याइऊण सत्याणि। 
_ __ गृड़दुद्धंपि पिवंता ण पण्णया णिव्विसा हुंति।। ३१७।। 
! चेदा। 2 अनुष्टुप्‌ बन्द । 3 वेदांदे ज. तू । 4 जाणदि उदिदं ण वेदेदि ज वू । 5 इसके आगे ज.वृ में निम्न गाथा अधिक है - 


जो पूण णिरावरा्दो चेदा णिस्सकिदो दु सो होदि। 
आहणाए णिच्धं वट्टदि अहमिदि विवाणंतो ।। 


कहते हैं - 





६४/ कुदकुन्दभारती 
अभव्य अच्छी तरह शास्त्रों को पढकर भी प्रकृति को नहीं छोडता है क्योंकि सांप गुड और दूध पीकर 
भी निर्विष नहीं होते।। ३१७।। 
आगे ज्ञानी अभोक्‍्ता ही है वह नियम करते हैं - 
णिव्वेबसमावण्णो णाणी कम्मप्फलं वियाणेहिं। 
महुरं कडुय॑ बहुविहमवेयओ तेण सो होई।। ३१८।। 
वैराग्य को प्राप्त हुआ ज्ञानी जीव अनेक प्रकार के मधुर-शुभ और कटुक-अशुभ कर्मों के फल को 
जानता है इसलिये वह अवेदक - अमोक्‍्ता होता है।। ३१८ ।। 
आगे इसी अर्थ कवर करते हैं - 
णवि कुव्वड़ णवि वेयई णाणी कम्माई बहुपयाराड | 
जाणइ पुण कम्मफलं बंध पुण्णं च पावं च।। ३१६।। 
ज्ञानी बहुत प्रकार के कमों को न तो करता है और न भोगता है परन्तु कर्म के बन्ध को और 
पुण्ब-पाप रुपी कर्म के फल को जानता है ।। ३१९ | । 
आगे 7५: बात को दृष्टान्त द्वारा स्पष्ट करते हैं - 
जड्देव णाणं अकारयं तह अवेदयं चेव। 
जाणड य बंधमोक्खं कम्मुदयं णिज्जर चेव ।। ३२०।। 
जिस प्रकार नेत्र पदार्थों को देखता मात्र है उनका कर्ता और भोगता नहीं है उसी प्रकार ज्ञान, बन्ध 
और मोक्ष को तथा कर्मोदय और निर्जरा को जानता मात्र है उनका कर्ता और भोक्‍ता नहीं है ।। ३२० ।। 
आगे आत्मा को ज़ो कर्ता मानते हैं वे अज्ञानी हैं और उन्हें मोक्ष नही प्राप्त होता यह कहते हैं - 
विण्हू है अशकआद हे सत्ते। 


समणाणंपि य अप्पा जड़ कुँव्वइ छृब्विहे काये।। ३२१ ।। 
लोगसमणाणमेयं सिद्धंत जद ण दीसइ विसेसो। 

लोवर्स्स कुणइ विण्हू समणाणवि अप्पओ कुणई।। ३२२ ।। 
एवं ण कोबि मोदखो दीसई लोयसमणाण दोण्हंपि। 

णिच्च॑ कुब्वंताणं सदेवमणुयासुरे लोर।। ३२३ ।। 


लोक सामान्य- जन साधारण का कहना है कि देव, नारकी, तिर्यच और मनुष्य रुप प्राणियों को विष्णु 
करता है फिर मुनियों का भी यह सिद्धान्त हो जावे कि छह प्रकार के काय को - षट्काबिक जीवों को आत्मा 
करता है तो लोक सामान्य और मुनियों का एक ही सिद्धान्त हो जावे उनमें कुछ भी विशेषता न दिखे क्योंकि लीक 
सामान्य के मत से विष्णु करता है और मुनियों के मत से आत्मा करता है इस तरह की मान्यता होने पर लोक 


सामान्य और युक्‍्ति दोनों को ही मोक्ष नही दिखेगा क्योंकि दोनों ही देव, मनुष्य, असुर सहित लोकों को निरन्तर 
करते रहते हैं। 


। वियाणादि ज.वृ । 2 मंवेदकों तेण फाणत्ती ज वु । 3 शुभकर्मफलं बहुविध गुडखण्डशर्करामतरुफेश मधुर जानाति। 4 अश्वुभकर्मफर्ल 
निम्बकाजी रविषहालाहलस्पेण कटुक जानाति। 5 कुत्वदि। 6 बेददि। 7 कम्माइ। 8 बहुपयागह। 9 जाणदि। 40 दिछ्ठी सयपि। 
। जाणदि। 42 लोगस्स। 43 कुणदि। 4 जदि। 5 कुब्वदि। 6 काए। ॥7 पढि ण दिस्सदि बिसेसो। ॥8 लोगरुस। ॥9 
समणाण। 20 कुणदि। 2 मुक्खो! 22 दीसदि दुण्ह समणलोयाणं। 23 सदेवमणुआसुरे। 24 लोगे ज बु । 


समयसार/९॥ 


भावार्थ - जो आत्मा को कर्ता मानते हैं वे मुनि होने पर मी लौकिकजन के समान हैं क्योंकि लौकिक 
जन ईश्वर की कर्ता मानते हैं और मुनि जन आत्मा की कर्ता मानते हैं। इस प्रकार दोनों को ही मोक्ष का अमाव 


प्राप्त होता है।। ३२१-३२३ 


आगे निश्चयनय से आत्मा का पुद्मल द्रव्य के साथ कर्तुकर्म सम्बन्ध नहीं है तब वह उनका कर्ता 


कैसे होगा ? यह कहते हैं - 


ववहारभासिएण उँ परदतव्व॑ मम भर्णति अविदियत्या। 

जाणंति णिच्चयेण उँ ण य मह परमाणुमिच्वेमवि किंचि ।। ३२४ ।। 
जह कोवि णरो जंपरई अम्हँं गामविसयणयरैरट॒ठं । 

ण य हॉति ताणि तस्स डै भणई य मोहेण सो अप्पा।। ३२४।। 
एप्रेव मिच्छादिटठी णाणी णिस्संसयं हवड एसो। 

जो परदव्वं मम इदि जाणंतो अप्पयं कुणइ।। ३२६।॥। 

तहमा ण मेत्ति णिच्चां दोण्हंवि एयाण कत्तविवसायं। 

परदव्वे जाणंतो जाणिज्जो दिटिठरहियॉणिं।। ३२७।। 


पदार्थ के यथार्थ स्वरुप को न जानने वाले पुरुष व्यवहार नय के वचन से कहते हैं कि पर द्रव्य मेरा है 
और जो निश्चय नय से पदार्थों को जानते हैं वे कहते हैं कि परमाणु मात्र भी कोई पर द्रव्य मेरा नहीं है। तहां 
व्यवहारनय का कहना ऐसा है कि जैसे कोई पुरुष कहता है कि हमारा ग्राम है, देश है, नगर है और राष्ट्र है, 
वास्तव में विचार किया जाय तो ग्रामादिक उसके नहीं है वह आत्मा मोह से ही मेरा-मेरा कहता है। इस प्रकार जो 
पर द्रव्य को मेरा है ऐसा जानता हुआ उसे आत्ममय करता है वह ज्ञानी नि सन्देह मिथ्यादृष्टि है। इसलिये जानी, 
"परद्वव्य मेरा नहीं है” ऐसा जानकर परद्वव्य में इन लोक साधारण तथा मुनियों - दोनों के ही कर्त॒व्यवसाय को 
जानता हुआ जानता है कि ये सम्यग्दर्शन से रहित हैं।। ३२४-३२७ ।। 

आगे जीब के मिथ्यात्व भाव है उसका कर्ता कौन है ? यह युक्ति से सिद्ध करते हैं - 


मिच्छत्त॑ जइ पयडी मिच्छाइटठी करेइ अप्पाणं। 

तहमा अचेदणा दे पयडी णणु कारगोपत्तों |। ३२८।। 

अहवा एसो जीवो पुग्गलदव्वस्स कुणइ मिच्छत्तं। 

तहमा पुग्गलदब्बं मिच्छाइटठी ण पुण जीवों ।। ३२६ ॥।। 

अह् जीवों पवड़ी तह पुग्गलदब्यं कुणंति मिच्छ॒त्तं। 

तहमा दोहिय कदं त॑ दोण्णिवि भुंजंति तस्स फलं।। ३३०।। 
अह् ण पयडी ण जीवो पुग्गलदब्बं करेदि भिच्छत्तं। 

तहमा पुग्गलदव्बं मिच्छ॒त्तं तं तु ण हु मिच्छा ।। ३३१ ।। 


यदि मिथ्वात्व नामा प्रकृति आत्मा को मिथ्यादृष्टि करती है ऐसा माना जाय तो अचेतन प्रकृति तुम्हारे 


] भासिदेण। 2 दु। 3 विदिदच्छा। 4 दु। 5 |मत्त मम। 6 जपांद। 7 अहमाणं। 8 

पुररट्ठ। 9 हुति। 40 दु। 4॥ 
भणदि। 2 णच्चा। ॥3 दुण्ह एदाण कत्तिवक्साओ। 4 दिद्ठिरहिदाण। 5 इसके आगे ज व में निम्न - 
सम्पत्ता जदि पकड़ी सम्माविट्॒ठी करेंदि अप्याण। 52224 
करा अखेदणा दे पकडी जाए क्राउशो फरमो ।। 


८६/कूदकुन्दभारती 
मत में जीव के मिथ्याभाव को करने वाली ठह़री, किन्तु ऐसा बनता नहीं है अथवा ऐसा माना जाय कि यह जीव ही 
पुद्गल द्रव्य के मिथ्यात्व को करता है तो ऐसा मानने से पुद्गन द्रव्य मिथ्यादृष्टि सिद्ध हुआ न कि जीव, ऐसा मी 
नहीं बनता। अथवा ऐसा माना जाय कि जीव और प्रकृति ये दोनों पुद्गल द्वव्य के मिथ्यात्व करते हैं तो दोनों के 
द्वारा किये हुए उसके फल को दोनों ही भोगें ऐसा ठहरा सो यह भी नहीं बनता । अथवा ऐसा माना जाय कि पुद्गल 
नामा मिथ्यात्व को न तो प्रकृति करती है और न जीव डी, तो भी पुद्गल द्रव्य ही मिथ्यात्व हुआ सो ऐसा मानना 
क्या वधार्य में मिथ्या नहीं है ? अर्थात्‌ मिथ्या ही है । 

भावार्च - मिथ्यात्व प्रकृति के उदय से आत्मा में जो अतत्वश्रद्धान रुप भाव उत्पन्न होता है उसका 
कर्ता अज्ञानी जीव है परन्तु इसके निमित्त से पुदगल द्रव्य में मिथ्यात्व कर्म की शक्ति उत्पन्न होती है।। 
३२८-३३१।॥। 

आगे इसी बात को विस्तार से कहते हैं - 
कम्मेडि दु अण्णाणी किज्जड णाणी तहेव कम्मेहिं। 


कम्मेहि सुवाविज्जइ जग्गाविज्जड तहेब कम्मेहिं।। ३३२।। 
कम्मेडि सुहाविज्जइ दुक्खाविज्जइ तहेव कम्मेहि। 

कम्मेड़ि य मिच्छत्तं णिज्जड णिज्जड असजमं चेव।। ३३३ ।। 
कम्मेडि भमाडिज्जइ उड़ढमहों चावि तिरियलोय य। 

कम्मेडि चेव किज्जड सुहासुहं जित्तियं किंचि ।। ३३४ ।। 
जहमा कम्म॑ कुव्वड कम्मं देई हरत्ति ज॑ं किचि। 

तहमा उ सब्वे जीवा अकारया हंति आवण्णा।। ३३५४।। 
पुरिसिच्छियाहिलासी इच्छीकम्मं च पुरिसमहिलसइ । 

एसा आवरियपरंपरागया एरिसि दु सुई।। ३३६।। 

तहमा ण कोवि जीवो अवभचारी उ अहम उवएसे। 

जहमा कम्मं चेव डि कम्म॑ अहिलसइ इदि भणियं।। ३३७।। 
जहमा घाएड परं परेण घाइज्जए य सा पवडी। 

एएणच्छेण किर भण्णइ परघायणामिंत्ति।। ३३८।। 

तहमा ण कोवि जीवो वधायओ अत्थि अहम उबदेसे। 

जह्मा कम्मं चेव हि कम्म॑ घाएदि इदि भणियं।। ३३४ ॥।॥। 
एवं संखुबएसं जे उ परुविति एरिसं समणा। 

तेसिं पयडी कुब्वइ अप्पा य अकारया सब्बे।। ३४० ।। 
अह्ववा मण्णसि मज्झं अप्पा अप्पाणमप्पणों कुणई। 

एसो मिच्छसहावो तुहमं एवं मुणंतस्स ।। ३४१ ।। 

अप्पा णिच्चो असंखिज्जपदेसो देसिओ उ समयम्हि। 

णवि सो सककइ तत्तो हीणो अडिओ व काउं जे।। ३४२।। 


समयसॉर/८७ 


जीवस्स जीवस्वं विच्छरदो जाण लोगमित्तं हि। 

तत्तो सो कि हीणो अडिओ व कह कुणड दव्यं ।। ३४३ ।। 

अह जाणओ उ भावों णाणसहावेण अत्थि इत्ति मय॑। 

तहमा णवि अप्पा अप्पयं तु सयमप्पणों कुणद।। ३४४ ।। 

जीव कर्मों के द्वारा अज्ञानी किया जाता है उसी तरह कर्मों के द्वारा शानी होता है। कर्मों के द्वारा 
सुलाया जाता है उसी प्रकार कर्मों के द्वारा जगाया जाता है। कर्मों के द्वारा सुखी किया जाता है उसी प्रकार कर्मों 
के द्वारा दुखी किया जाता है। कर्मों के द्वारा मिथ्यात्व को प्राप्त कराया जाता है, कर्मों के द्वारा असंयम क्रो प्राप्त 
कराया जाता है। कर्मों के द्वारा ऊर्ध्वलोक, अधोलोक और तिर्यग्लोक में घुमाया जाता है। और जो कुछ मी 
शुभाशुभ कार्य है वह सब कर्मों के द्वारा किया जाता है। क्योंकि कर्म ही करता है कर्म ही देता है तथा जो कुछ हरा 
जाता है वह कर्म ही हरता है इसलिये सभी जीव अकारक प्राप्त हुए अर्थात्‌ जीव कर्ता न होकर कर्म ही कर्तापने 
को प्राप्त हुआ। यह आचार्य परम्परा से आई हुई ऐसी श्रुति है कि पुरुषवेद कर्म स्त्री की इच्छा करता है और 
स्त्रीवेद नामा कर्म पुरुष की चाह करता है अत कोई भी जीव अब्नहमचारी नहीं है / हमारे उपदेश में तो ऐसा है कि 
धर्म ही कर्म को चाहता है ऐसा कहा गया है। जिस कारण जीव दूसरे की मारता है और दूसरे के द्वारा मारा जाता 
है वह भी प्रकृति ही है। इस अर्थ से यह बात कही जाती है कि यह परघातनामक प्रकृति है अत हमारे उपदेश में 
कोई भी जीव उपघात करने वाला नहीं है क्योंकि कर्म ही कर्म को घातता है ऐसा कहा गया है। इस प्रकार जो 
कोई मुनि ऐसे साख्य मत का प्ररूपण करते है उनके प्रकृति ही करती है और सब आत्मा अकारक - अकर्ता है। 
अथवा तूं ऐसा मानेगा कि मेरे आत्मा को करता है तो ऐसा जानने वाले तुम्हारा यह मिथ्यास्वमाव है क्योंकि आत्मा 
नित्य असख्यातप्रदेशी आगम में कहा गया है। उन असख्यात प्रदेशों से वह हीनाघधिक नहीं किया जा सकता। जीव 
का जीव रुप विस्तार की अपेक्षा निश्चय से लोक प्रमाण जानो। वह जीव द्रव्य उस परिमाण से क्‍या हीन तथा 
अधिक कैसे कर सकता है। अथवा ऐसा मानिये कि ज्ञायकमाव ज्ञानस्वनाव कर स्थित है तो उस मान्यता से यह 
सिद्ध हुआ कि आत्मा अपने स्वभाव कर स्थिर रहता है और उसी हेतु से यह सिद्ध हुआ कि आत्मा आपने आपको 
स्वयमेव नहीं करता है।। ३३२-३४४ ।। 
आगे शअणिकवाद को स्पष्ट कर उसका निषेध करते हैं - 
केहिंचि दु पज्जयेहिं विणस्सए णेव केहिधि दु जीवो । 


जहमा तहमा कुव्वदि सो वा अण्णों व णेयंतो ।। ३४५।। 
केहिंचि दु पज्जयेहिं विणस्सए णेव केडिचि दु जीवो । 
जहमा तहमा वेददि सो वा अण्णो व णेवंतों ।। ३४६ । | 
जो चेब कुणइ सो विव ण वेवए जस्स एस सिद्धंतो। 
सो जीवो णायव्वो मिच्छादिट्ठी अणारिहदो ।। ३४७।॥ 
अण्णो करेइ अण्णों परिभुंजडइ जस्स एस सिद्धंतो। 

सो जीवो णादव्वो मिच्छादिटठी अणारिडदो।। ३४८॥। 


यत जीव नामा पदार्थ कितनी ही पर्यायों सै विनष्ट होता है और कितनी ही पर्यायों से विनष्ट नहीं 
होता इसलिये बढ़ी करता है अथवां अन्य करता है ऐसा एकान्त नहीं है। यत जीव कितनी डी पर्यायों से विनष्ट 
होतां है और कितनी ही पर्वावों से विनष्ट नहीं होता इसलिये वही जीव भोगता है अथवा अन्य भोगता है ऐसा 
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एकान्त नहीं है। इसके विपरीत जिसका ऐसा सिद्धान्त है कि जो करता है वह नहीं भोगता है वह जीव मिध्यादृष्टि 
है तथा अर्डन्त मत से बाह्य है ऐसा जानना चाहिये। इसी प्रकार जिसका ऐसा सिद्धान्त है कि अन्य करता है और 
दूसरा कोई मोगता है वह जीब भी मिथ्यादृष्टि तथा अर्डन्त मत से बाहूय जानना चाहिये।। ३४४-३४८ | | 


स्पष्ट करते हैं - 

। हम सिष्पिओ ड कम्म॑ कुबव्वबइ ण य सो उ तम्मओ होइ। 
तह जीवोबि य कम्मं कुव्वदि ण य तम्मोमो होइ।। ३४४ ।। 
जह सिप्पिओ उ करणेडिं कुव्यहद ण य सो तम्भओ होड़ । 
तह जीवो करणेहिं कुब्यड ण य तम्मयो होइ।। ३४०0 ।। 
जह सिप्पिओ उ करणाणि गिहणइ ण सो उ तम्मओ होइ। 
तह जीवो करणाणि उ गिहणइ ण य तम्मओ होड।। ३५१ ।। 
जह सिप्पिउ कम्मफल भुजदि ण य सो उ तम्मओ होइ। 
तह जीवो कम्मफलं भुंजई ण य तम्मयो होइ।। ३४२ ।। 
एवं वबहारस्स उ वत्तव्व दरिसणं समासेण। 
सुणु णिच्छयस्स वयण्ण परिणामकर्य तु ज॑ होई।। ३४३ ।। 
जह सिप्पिओ उ चिट॒ठं कुव्बइ हवडड य तहा अणण्णो से। 
तह जीवोबि य कम्मं कुव्वड हवइ य अणण्णों से।। ३४४ ।। 
जह चिट॒ठं कुब्वंतों उ सिप्पिओ णिच्च दुक्खिओ होई। 
तत्तो सिया अणण्णो तह चेटठंतों दुडी जीवो।। ३५४ ।। 


जिस प्रकार सुनार आदि शिल्पी आमृषण आदि कर्म को करता है परन्तु वह आभूषणादि से तन्मय 
नहीं होता उसी प्रकार जीव मी पुद्गलात्मक कर्म को करता है परन्तु उससे तन्मय नहीं होता। जिस प्रकार शिल्पी 
हथौड़ा आदि करणों से कर्म करता है परन्तु उनसे तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव भी योग आदि करणों से कर्म 
करता है परन्तु तन्‍्मय नही होता। जिस प्रकार शिल्पी करणों को ग्रहण करता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता उसी 
प्रकार जीव करणों को ग्रहण करता है परन्तु तनन्‍्मय नहीं होता। जिस प्रकार शिल्पी आभूषणादि कर्मों के फल को 
भोगता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता उसी प्रकार जीव भी कर्म के फल को मोगता है परन्तु तन्‍्मय नहीं होता। इस 
प्रकार व्यवहार का दर्शन मत संक्षेप से कहने योग्य है। अब निश्चय के वचन सुनो जो कि अपने परिणामों से किये 
हुए होते हैं। जिस प्रकार शिल्पी चेष्टा करता है परन्तु वह उस देष्टा से अनन्य- अमिन्‍न- तदूप रहता है उसी 
प्रकार जीव भी कर्म करता है परन्तु वह उन कर्मों से - रागादि रुप परिणामों से अनन्य- अभिन्‍न रहता है। तथा 
जिस प्रकार शिल्पी चेष्टा करता हुआ निरन्तर दुखी होता है और उस दु ख से अभिन्‍न रहता है उसी प्रकार चेष्टा 
करता हुआ जीव भी निरन्तर दुखी होता है और उस दु ख से कथचित्‌ अनन्य-अभिन्‍न रहता है || ३४६-३४४ ।। 

आगे निश्चय व्यवहार के इस कथन को दृष्टान्त द्वारा दश गायाओं में स्पष्ट करते हैं - 


जड् सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होड़ । 
तह जाणओ दु ण परस्स जाणओ जांणओ सो दु।। ३४६।। 


समक्सार/<६ 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिया सेडिया य सा होह | 
तह पासओ दु ण परस्स पासओ पासओ सो दु।। ३४७।। 
जह सेड़िया दु ण परस्स सेडिया सेडिया दु सा होड़ । 
तड संजओ दु ण परस्स संजओ संजओ सो दु।। ३४८।॥। 
जह सेडिया दु ण परस्स सेडिवा सेडिया दु सा होदि। 
तह दंसणं दु ण परस्स दंसणं दंसणं त॑ तु।। ३४४८ ॥।। 
एवं तु णिच्छकयणयर्स भासियं णाणदंसणघरित्ते। 
सुणु बवढारणयस्स य बत्तव्वं से समासेण ।। ३६० ।। 
जह परदव्वं सेडिदि हु सेडिया अप्पणो सहावेण। 
तह परदव्बं जाणइ णाया वि सयेण भावेण ।। ३६१।॥। 
जह परदव्वं सेडिदि हु सेडिया अप्पणो सहादेण। 
तह परदव्वं पस्सइ जीवोबि सयेण भावेण।। ३६२ ।। 
जह परदव्वं सेडदि हु सेडिया अप्पणों सहाबेण। 
तह परदव्वं विजड्ड णायावि सवेण भावेण।। ३६३ ।। 
जह परदब्बं सेडिदि हु सेडिया अप्पणों सहादेण। 
तह परदव्व॑ सददहइ सम्मदिटठी सहावेण।। ३६४ ।। 
एवं ववहारस्स दु विणिष्कओ णाणदंसणचरित्ते। 
भणिओ अण्णेसु वि पज्जएसु एमेव णायव्वो ।। ३६५।। 
जिस प्रकार खडिया आदि पर पदार्थों को सफेद करने वाली है इसलिये खडिया नहीं है वह स्वय ही 
खडिया रुप है। उसी प्रकार जीव पर का ज्ञायक होने से ज्ञायक नहीं है किन्तु स्वय ही ज्ञायक रुप है। जिस प्रकार 
खडिया पर पदार्थों को सफेद करने वाली होने से खडिया नहीं है किन्तु स्वयं खडिया है उसी प्रकार जीव पर का 
दर्शक - देखने वाला होने से दर्शक नहीं है किन्तु स्वयं दर्शक है। जिस प्रकार खडिया पर पदार्थों को सफेद करने 
वाली होने से पर की नहीं है उसी प्रकार जीव पर को त्यागने से संयत नहीं है। किन्तु स्वयं संयत रुप है। जिस 
प्रकार खडिया पर की होने से खडिया नहीं है किन्तु स्वय खड़िया रुप है उसी प्रकार जीव पर का श्रद्धानी होने से 
भ्रद्धान स्प नहीं है किन्तु स्वयं भ्रद्धान स्प है। ऐसा ज्ञान, दर्शन तथा चारित्र के विषय में निश्वय नय का कथन है। 
अब व्यवहार का जो वचन है उसे संक्षेप से सुनो। जिस प्रकार खडिया अपने स्वमावकर दीवाल आदि पर पदादवों 
को सफेद करती है उसी प्रकार शाता आत्मा पर पदार्थों को अपने स्वभाव के द्वारा जानता है। जिस प्रकार खडिया 
पर पदार्थ को सफेद करने से खड़िया नहीं है वह स्वयं खंडिया है उसी प्रकार आत्मा स्वयं पर द्रव्य को देखता है 
इसलिये द्रष्टा नहीं है किन्तु स्वयं स्वस्वभाव से दर्शक होने से दर्शक है। जिस प्रकार खडिया अपने स्वभाव से पर 
पदार्थ को सफेद करती है उसी प्रकार ज्ञाता आत्मा भी अपने स्वभाव से पर पदार्य को त्यागता है। जिस प्रकार 


खड़िया अपने स्वभाव से पर द्रव्य को सफ़ेद करती है उसी प्रकार सम्यग्दृष्टि स्वभाव से पर द्रव्य का भ्रद्धान 
करता है। इस प्रकार ज्ञान, दर्शन, चारित्र के विषय में व्यवहार का निश्चय कहा | इसी तरह अन्य पर्यायों के विषय 
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में मी जानना चाहिये।। ३४६-३६४ । । 


आगे अज्ञान से अपना ही घात करता है यह कहते हैं - 
दंसणणाणचरित्तं किंचिवि णत्यि दु अधेयणे विसये। 


तहमा कि घादयदे चेदयिदा तेसु विसएसु।। ३६६ ।। 
दंसणणाणचरित्तं किंचिवि णत्यि दु अचेवणे कम्मे। 

तहमा कि घादयदे चेदविदा तेसु कम्मेसु।। ३६७।। 
दंसणणाणचरित्त॑ किंचिवि णत्यि दु अचेयणे काये। 

तहमा कि घादयदे घेदयिदा तेसु कायेसु ।। ३६८ ।। 
णाणस्स दंसणस्स व भणिओ घाओ तहा घरित्तस्स। 
“णवि तहिं पुग्गलदव्वस्स कोवि घाओ उ णिद्विदठो ।। ३६र्ट ।। 
जीवस्स जे गुणा केड णत्यि खलु ते परेसु दब्वेसु । 

तहमा सम्माइटिठस्स णत्थि रागो उ विसएसु ।। ३७०।। 
रागो दोसो मोहो जीवस्सेव य अणण्णपरिणामा। 

'एएण कारणेण उ सद्दादिसु णत्यि रागादि ।। ३७१ ।। 


दर्शन, शान, चागित्र, अचेतन विषयों में कुछ भी नहीं हैं इसलिये उन विषयों में आत्मा क्या घात करे ? 
दर्शन, ज्ञान, चारित्र अचेतन कर्म में कुछ भी नहीं है इसलिये आत्मा उन कर्मों में क्या घात करे ? दर्शन, ज्ञान, 
चारित्र अचेतन काय में कुछ मी नहीं है इसलिये आत्मा उन कायों में क्या घात करे ? घात, शान दर्शन तथा चारित्र 
का कहा गया है वहा पुदगल द्रव्य का तो कुछ मी घात नहीं कहा । जो कुछ जीव के गुण हैं वे निश्वयकर पर द्रव्यों 
में नहीं हैं। यही कारण है कि सम्यग्दृष्टि के विषयों में राग ही नहीं है। राग, द्वेष, मोह ये सब जीव के ही अभिन्‍न 
परिणाम हैं इसलिये रागादिक शब्दादि विषयों में नहीं हैं।। ३६६-३७१ ।। 

आगे कहते हैं कि सभी द्रव्य स्वभाव से ही उपजते हैं - 
अण्णदविएण अण्णदवियस्स ण कीरण गुणुप्पाओ। 


तहमा 3 सब्वदव्वा उप्पज्जंते सहावेण।। ३७२ ।। 


अन्य द्रव्य के द्वारा अन्य द्रव्य का गुणोत्पाद नहीं किया जाता इसलिये यह सिद्धान्त है कि सभी द्वव्य 
अपने स्वभाव से ही उत्पन्न होते है।। ३७२ । | 


आगे इस बात को प्रकट करते हैं कि जो स्पर्शादि विषय हैं वे पुदूगल रुप परिणमन करते हैं। 
आत्मा से "तुम मुझे ग्रहण करो या न करो" ऐसा कुछ भी नहीं कहते। आत्मा स्वयं ही अज्ञानी तथा मोही हुआ 


उन्हें गहण करता है -, 
*ैंदियसंवुवववणाणि पोग्गला परिणमंति बहुयाणि। 


ताणि सुणिऊण रुसदि तूसदि य अहं पुणो भणिदो ॥। ३७३ ।। 


! भणिदो। 2 घादो। 3 णवि तहिम कोवि पृण्गलदत्वे घादो दु णिदिदट्‌ठो। 4 सम्मादिद्ठस्स। 5 जीवस्स द जे अणण्णपरिणामा। 
& एदेण। 7 दु। 8 कीरदे गुणविघादो। 9 दु। 0 णिंदिदसयुद। !। बहुगाणि ज व्‌ । 
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पोग्गलद॒य्ब॑ सद॒दत्तपरिणयं तस्स जइ गुणों अण्णो। 
तहमा ण तुम भणिओ किंधिवि कि रुससि अबुद्धों ।। ३७४ ।। 
असुषो सुहो व सददो ण त॑ भणइ सुणसु मंति सो चेव। 
ण य एड विणिग्गहिउं सोवविसयमागयं सद॒दं ।। ३७४ ।। 
असुहं सुहं थ सवं ण त॑ भणइ पिच्छ मंति सो चेव | 
ण य एड विणिग्गहिउं चक्‍्खुविसयमागयं रुवं ।। ३७६।। 
असुहो सुहो व गंधों ण तं॑ भणइ जिग्घ मंति सो चेव। 
ण य एड विणिग्गहिउं घाणविसयमागयं गंधं।। ३७७ । । 
असुहो सुहो व रसो ण त॑ भणइ रसय मंति सो चेव। 
ण य एड विणिग्गहिउं रसणविसयमागयं तु रसं।। ३७८।। 

सुहो व फासो ण त॑ भणइ फुससु मंति सो चेव। 
ण य एड विणिग्गहिउं कायविसयमागयं फास।। ३७४ ॥।। 
असुद्दो सुहो व गुणो ण त॑ भणइ बुज्झ मंति सो चेव। 
ण य एड विणिग्गहिउं बुद्धिविसयमागयं तु गुणं ।। ३८०0 ।। 
असुइ सुहं व दव्वं॑ ण त॑ भणह बुज्झ मंति सो चेव। 
ण य एड विणिग्गहिउं बुद्धिविसयमागयं दव्वं ।। ३८१॥। 
एयं तु जाणिकण उकसम॑ णेव गच्छई मूढो। 
णिग्गहमणा परस्स य सं च बुद्धि सिबमपत्तो ।। ३८२।। 


बहुत प्रकार के निन्‍दा और स्तुति रूप जो वचन है उन रूप पुद्गल परिणमन करते है। उन्हें सुनकर 
अज्ञानी जीव यह मानता हुआ कि ये शब्द मुझसे कहे हैं रुष्ट होता है और सतुष्ट होता है। शब्दत्व रुप परिणत 
हुआ पुदगल द्रव्य है, शब्दत्व उसी का गुण है और तुझसे मिन्‍न है। इसलिये तुझय कुछ नहीं कहा गया है तूं 
अज्ञानी हुआ क्‍यों रोष करता है ? अशुभ अथवा शुभ शब्द तुझसे ऐसा नहीं कहता कि तू मुझे सुन और श्रोत्रेन्द्रिय 
के विषय को प्राप्त हुए शब्द को ग्रहण करने के लिये बह आत्मा भी नहीं आता। अशुभ अथवा शुम स्प तुझसे ऐसा 
नहीं कहता कि तू मुझे देख और न चक्षु के विषय को प्राप्त हुए रुप को ग्रहण करने के लिये आत्मा ही आता है। 
अशुभ अथवा शुभ गन्ध तुझसे यह नहीं कढ़ता कि तू मुझे सूंघ और न प्राण के विषय को प्राप्त हुए गन्ध को ग्रहण 
करने के लिये आत्मा ही आता है। अशुभ अथवा शुम रस तुझसे यह नहीं कहता कि तूं मुझे चख और न रसना 
इन्द्रिय के विषय को प्राप्त हुए रस को ग्रहण करने के लिये आत्मा ही आता है। अशुभ अथवा शुम स्पर्श तुझसे नही 
कहता कि तू मैरा स्पर्श कर और न स्पर्शन इन्द्रिय के विषय को प्राप्त हुए स्पर्श को ग्रहण करने के लिये आत्मा ही 
आता है। अशुभ अथवा शुभ गुण तुझसे यह नहीं कहता कि तूं मुझे समझ और न बुद्धि के विषय को प्राप्त हुए गुण 
को ग्रहण करने के लिये आत्मा ही आत्मा है। अशुभ अथवा शुभ द्वव्य तुझसे नहीं कहता कि तू मुझे जानो और न 
बुद्धि के विषय को प्राप्त हुए द्रव्य को ग्रहण करने के लिये आत्मा ही आता है। अज्ञानी जीव यह जानकर भी 


। सददत्तहपरिणद। 2 जदि। 3 रससे। 4 अबुह्दो। 5 एव तु जाणि दव्वस्स उवसमेणेव गव्डदे जवू । 
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उपशम भाव को प्राप्त नहीं होता और पर पदार्थ के ग्रहण करने का मन करता है सो ठीक ही है क्योंकि स्वय॑ 


कल्याण रुप बुद्धि को प्राप्त नहीं हुआ है।। ३७३-३८२ | | 
आगे प्रतिक्रमण प्रत्याख्यान आलोचना और चारित्र का स्वरुप बतलाते हैं - 
कम्मं ज॑ पुव्वकयं सुद्ासुहमणेववित्थरविसेसं। 
तत्तो णियत्तए अप्पयं तु जो सो पडिक्कमण्णं ।। ३८३ ।। 
कम्मं जं सुहमसुहं जहिम य भावहिम बज्डाइ भविस्सं। 
तत्तो णिवत्तए जो सो पच्चक्खाणं हवइ चेया।। ३८४ ।। 
ज॑ सुहमसुहमुदिण्ण संपडि य अणेयवित्थरविसेसं । 
त॑ दोसं जो घंयड़ सो खलु आलोयणं चेया।। ३८४ ।। 
“गिच्च॑ पच्चक्खाणं कुव्वड णिच्च॑ य पडिक्कमदि जो। 
“णिच्चं आलोचेयड सो हु चरित्तं हवइ चेयाँ।। ३८६।। 
पूर्व काल में किये हुए शुभाशुभ अनेक विस्तार विशेष को लिये दुए जो ज्ञानावरणादि कर्म है उनसे जो 
जीव अपने आत्मा को हुडाता है वह प्रतिक्रमण है। जिस भाव के होने पर जो शुमाशुभ कर्म भविष्य में बंधने वाले है 
उनसे जो ज्ञानी निबृत्त होता है वह प्रत्याख्यान है। अनेक विस्तार विशेष को लिये जो शुमाशुभ कर्म वर्तमान में उदय 
की प्राप्त है दोष स्वरुप उस कर्म को जो ज्ञानी अनुमवता है - उससे स्वामित्व भाव को छोडता है वह निश्चय से 
आलोचना है। तथा इस प्रकार जो आत्मा नित्य प्रतिक्रमण करता है, नित्य प्रत्याख्यान करता है और नित्य 
आलोचना करता है वह निश्चय से चारित्र है।। ३८३-३८६ || 
आगे जो कर्मफल को अपना तथा अपना किया हुआ मानता है वह अष्टदिध कर्मों का बन्ध 


करता है यह कहते हैं - 

वेदंतो कम्मफलं अप्पाणं कुणइ जो दु कम्मफलं। 

सो त॑ पुणोवि बंधइ वीयं दुक्खस्स अटठविहं ।। ३८७।। 

वेदंतो कम्मफलं मए कय॑ मुणडइ जो दु कम्मफलं। 

सो त॑ पुणोवि बंधइ बीय॑ दुक्खस्स अट्ठविहं ।। ३८८।। 

बेदंतो कम्मफलं सुहिदों दुडिदों य हवादि जो चेदा। 

सो त॑ पुणोवि बंध बीय॑ दुक्खस्स अटठविहं।। ३८४६ ।। 

जो जीव कर्मफल का वैदन करता हुआ कर्मफल को आप स्प करता है - अपना मानता है वह दु ख 

के बीज स्वरुप आठ प्रकार के कर्म को फिर भी बाघता है। कर्मफल का बेदन करता हुआ जो जीव कर्मफल को 
अपना किया हुआ मानता है वह दु ख के बीज स्वस्प आठ प्रकार के कर्म को फिर भी बांधता है। जो जीव कर्मफल 


का देदन करता हुआ सुखी दुखी होता है वह दु ख के बीज स्वरुप आठ प्रकार के कर्म को फिर मी बांधता है।। 
३८७-३ ८६८६ | | 


आगे ज्ञान ज्ञेय से पृथक है यह कहते हैं - 

सत्यं णाणं ण हवड जहमा सत्यं ण वाणए किंधि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं सत्यं जिणा बिंति।। ३९0 ।॥ 
! चेदा। 22 णिच्च पच्चक्सीण कुष्बदि णिच्चापि जो पड़िक्कमदि। 3 णिच्च आलोचेदिव। 4 चेदा ज वृ। 
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संददो णाणं ण हवह जहमा सददो ण याणए किंचि। 
तडमा अण्णं णाणं अण्णं सद॒दं जिणा विंति।। ३८१ ॥। 
रुवं णाणं ण डवइ जहमा रूवं ण॒ याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं स्व जिणा विंति।। ३६२॥। 
वण्णो णाणं ण डबइ जहमा बण्णो ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं वण्णं जिणा विंति।। ३३ ।। 
गंधों णाणं ण हवड जहमा गंधों ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं गंध जिणा विंति।। ३४ ॥॥ 
ण रसो दु हवदि णाणं जहमा दु रसो ण वाणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं रसं य अण्णं जिणा विंति।। ३४४ ।॥ 
फासो ण हवड णाणं जहमा फासो ण याणए किंचि। 
नहमा अण्णं णाणं अण्णं फासं जिणा विंति।। ३<६॥।। 
कम्मं णाणं ण हवइ जहमा कम्मं ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं कम्मं जिणा विंति।। ३८७।। 
घम्मो णाणं ण हवइ जहमा घम्मो ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं घम्मं जिण विति।। ३८८ ।। 
णाणमधम्मो ण हवइ जहमा धम्मो ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णमधम्म॑ जिण बिंति।। ३ ।। 
कालो णाणं ण हवड जहमा कालो ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं णाणं अण्णं काल॑ जिण विंति।। ४00 ।। 
आयासंपि ण णाणं जह्मायासं ण याणए किंचि। 
तहमा अण्णं वासं अण्णं णा्ण जिणा बिंति।। ४०१ ।। 
णज्झवसाणं णाणं अज्डबसाणं अचेदर्ण जहमा। 
तहमा अण्णं णाणं अज्झवसाणं तहा अण्णं।। ४७२।। 
जहमा जाणइ णिच्चं तहमा जीवों दु जाणओ णाणी। 
णाणं च जाणवादो अव्वदिरित्तं मुणेयव्वं।। ४०३ ।। 
णाणं सम्मांदिदिठ दु संजमं सुत्तमंगपुव्वगय। 
धम्माधम्मं च तहा पव्वज़्ज अब्भुवंति बुहा ।। ४०४ ।। 
शस्त्र ज्ञान नहीं है क्योंकि शास्त्र कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और शास्त्र अन्य है ऐसा 
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जिनेन्द्र देव जानते हैं। शब्द ज्ञान नहीं है क्योंकि शब्द कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और शास्त्र अन्य 
है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते है। रुप ज्ञान नहीं है क्योंकि रुप कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और रुप 
अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते हैं। वर्ण ज्ञान नहीं है क्योंकि वर्ण कुछ जानता नहीं है इसलिये शान अन्य है और 
वर्ण अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते हैं। गन्ध ज्ञान नहीं ढै क्योंकि गन्ध कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है 
और गन्ध अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते हैं। रस ज्ञान नहीं है क्योंकि रस कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान 
अन्य है और रस अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते हैं। स्पर्श शान नहीं है क्योंकि स्पर्श कुछ जानता नहीं है इसलिये 
शान अन्य है और स्पर्श अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते है। कर्म ज्ञान नहीं है क्योंकि कर्म कुछ जानता नहीं है 
इसलिये ज्ञान अन्य है और कर्म अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव कहते हैं। धर्मास्तिकाय ज्ञान नहीं है क्‍यों घर्मास्तिकाय 
कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और धर्मास्तिकाय जुदा है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते है। अधर्मास्तिकाव 
ज्ञान नहीं है क्योंकि अधर्मास्तिकाय कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और अधर्मास्तिकाय अन्य है ऐसा 
जिनेन्द्र देव जानते हैं। कालद्रव्य ज्ञान नहीं है क्योंकि काल द्रव्य कुछ जानता नहीं है इसलिये ज्ञान अन्य है और 
काल द्रव्य अन्य है ऐसा जिनेन्द्र देव जानते हैं। आकाश भी ज्ञान नहीं है क्योंकि आकाश कुछ जानता नहीं है 
इसलिये ज्ञान अन्य है और आकाश अन्य है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ जानते है। अध्यवसान शान नहीं है क्योंकि 
अध्यवसान अचेतन है जड़ है इसलिये ज्ञानी अन्य है और अध्यवसान अन्य है। चूंकि जीव निरन्तर जानता है 
इसलिये ज्ञायक है तथा ज्ञान है और ज्ञान शायक से अव्यतिरिक्त - अभिन्‍न है ऐसा जानना चाहिये। इस प्रकार 
ज्ञान ही सम्यग्दृष्टि है, संयम है, अग-पूर्व गत सूत्र है, धर्म-अधर्म है तथा दीक्षा है ऐसा बुधजन अंगीकार करते 


हैं ।। ३६0-४०४ । । 
अत्ता जस्सामुत्तो ण हु सो आहारओ हैवड एवं। 
आहारो खलु मुत्तो जहमा सो पुग्गलमओं उ।। ४०५।। 
णवि सक्‍कइ घित्तुं ज॑ ण विमोत्तुं ज॑ य जं परदव्वं। 
सो कोबि य तस्स गुणों पाउगिओ विस्सओ वावि।। ४०६ ।। 
तहमा उ जो बिसुद्धों चेर्याँ सो णेव गिण्हएं किंचि। 
णेव विमुंचई किंचिवि जीवाजीवाण दव्वाणं।। ४0०७।। 


इस प्रकार जिसका आत्मा अमूर्तिक है वह निश्चय से आहारक नहीं होता क्योंकि आहार मूर्तिक है 
तथा पुदूगलमय है। जो पर द्रव्य न ग्रहण किया जा सकता है और न छोडा जा सकता है वह आत्मा का कोई 
प्रायोगिक अथवा वैस्नसिक गुण ही है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जो विशुद्ध आत्मा है वह जीव अजीव द्रव्य में से 
कुद्ध भी न ग्रहण करता है और न कुद्ध द्ोडता ही है ।। 80४-80७ |। 
आगे कहते हैं कि लिंग मोक्षमार्ग नहीं है - 
पासंडीलिंगाणि य गिहलिंगाणि व बहुप्पयाराणि। 


घित्तुं बदंति मूढा लिगमि्ण मोक्खमग्गोत्ति।। ४०८।। 
ण उ डोदि मोक्‍्खमग्गो लिंगं ज॑ं देडणिम्ममा अरिडा। 
लिंगं मुइत्तु दंसणणाणचरित्ताणि सेयंति।। ४०६॥। 


किक 2 आहारगो। 3 हवदि। 4 दु। 5 ण मुंधदे चेव ज॑ पर दव्व। 6 पाउग्गिव। 7 दु। 8 च्येदा। 9 मिशदे। ॥0 
। 


समयसार/ €५ 
बहुत प्रकार के पाखण्डिलिंगों अथवा गृहस्थ लिंगों को ग्रहणकर मूढठजन ऐसा कहते हैं कि यह लिंग 
मोक्ष का मार्ग है। परन्तु लिंग मोक्ष का मार्ग नहीं है क्योंकि अर्हन्त देव भी देह से निर्ममत्व हो तथा लिंग द्लोडकर 
सम्यग्दर्शन, सम्बग्जञान और सम्यक्चारित्र की ही सेवा करते हैं।। ४०८-४०४ |। 
आगे इसी बात को दृढ करते हैं - 
ण वि एस मोक्खमग्गो पाखंडीगिहिमयाणि लिंगाणि। 
दंसणणाणचरित्ताणि मोकक्‍्खमग्गं जिणा विंति।। ४१० ।। 
जो पाखण्डी और गृहस्थ रूप लिंग हैं वह मोक्षमार्ग नहीं है। जिनेन्द्र भगवान्‌ दर्शन, ज्ञान और वारित्र 
को ही मोक्षमार्ग कहते हैं।। ४१० |। 
तहमा जडित्तु लिंगे सागारणगारएंडिं वा गडिए। 
दंसणणाणचरित्ते अप्पाणं जुज मोक्खपढ़े ।। ४११।। 
इसलिये गृहस्थों और मुनियों के द्वारा गुहीत लिगों को छोडकर दर्शन, शान और चारित्र स्वरुप 
मोक्षमार्ग में आत्मा को लगाओ।। ४११ ।। 
आगे इसी मोश्षमार्ग में निरन्तर रत रहो यह उपदेश देते हैं - 
मोक्खपडे अप्पाणं ठवेड़ि त चेव झाडि तं॑ चेव । 
तत्थेव विहर णिच्चं मा विहरसु अण्णदब्वेसु ।। ४१२।। 
है भव्य ! तू पूर्वोक्त मोक्षमार्ग में आत्मा को लगा, उसी का ध्यान कर, उसी का चिन्तन कर, उसी में 
निरन्तर विहार कर, अन्य द्रव्यों में विहार मत कर || ४१२।। 
आगे “री सडालिगेसु हैं कि जो बाहयलिंगों में ममता बुद्धि रखते हैं वे समयसार को नही जानते हैं - 
व गिहलिंगेसु व बहुप्पयारेसु । 
कुब्बंति जे ममत्तं तेहिं ण णायं समयसारं ।। ४१३ ।। 
जो बहुत प्रकार के पाखण्डिलिंगों और गृहस्थलिंगों में ममता करते हैं उन्होंने समयसार को नहीं जाना 


कर आगे कहते हैं कि व्यकह।रनथ दोनों लिंगो को मोक्षमार्ग बतलाता है परन्तु निश्वयनय किसी लिंग 
को मोक्षमार्ग नहीं कहता - 
ववहारिओ पुण णओ दोण्णिवि लिगाणि भणइ मोक्खपड़े । 
णिच्डयणओ ण इच्छइ भोक्खपड़े सव्वरलिगाणि।। ४१४।। 
व्यवहारनय तो मुनि और भ्रावक के भेद से दोनों ही प्रकार के लिंगों को मोक्षमार्ग कढ़ता है परन्तु 
निश्चयनव सभी लिंगों को मोक्षमार्ग में इष्ट नहीं करता ।। ४१४ ।। 
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समयपाहुडमिणं | णाउ॥ 
अत्ये ठाही घेर्याँ सो होडी उत्तमं सोक्खं।। ४१४।। 
जो भव्य पुरुष, इस समयप्राभृत को पढ़कर तथा अर्थ और तत्व को जानकर इसके अर्थ में स्थित 
रहेगा वह उत्तम सुख स्वरूप होगा।। ४१४।। 
इस प्रकार सर्वविशुद्धश्ञान का प्रर्यक नवम अक पूर्ण हुआ। हे 
] चेदवदि झायहि त॑ चेब। 2 पाख्ंडिय। 3 णाद। 4 णेच्छदि। 5 मक्खपहे। 6 पठिदृणय। 7 णादु। 8 ठाहिदि। 9 चेदा। 





प्रवचनसार/ ६७ 


प्रवचनसार-: 
ज्ञानतत्वप्रशापनाधिकार: 


अब मंगलाचरण और ग्रन्थ का उद्देश्य कहते हैं - अदाक ले 
एस सुरासुरमणुर्सिदंदिदं॑ धोदघाइकम्ममलं। 
पणमामि वड़ढमाणं तित्य॑ धम्मस्स कत्तारं।। १।। 
सेसे पुण तित्थवरे ससब्बसिद्धे विसुद्धसब्भावे। 
समणे य णाण-दंसण-चरित्त-तब-वीरियायारे ।। २।। 
ते ते सब्बे समगं॑ समगं पत्तेगमेव पत्तेय॑। 
बंदामि ये वबद॒टंते अरहंते माणुसे खेत्ते।।३।॥। 
किच्चा अरहंताणं सिद्धाणं तह णमो गणहराणं। 
अज्ञ्ावयवग्गाणं साहुणं_ चेव सब्वेसि ।। ४।। 
तेसि विसुद्धदंसग-णाण-पहाणासमं॑ समासेज्ज। 
उबसंपयामि सम्मं जत्तो णिव्वाणसंपत्ती ।। ४ | ।पणगं। 
यह मैं कुन्दकुन्दाचार्य, सुर-असुर और मनुष्यों के इन्द्रों मे वन्दनीय, घातिकर्म रुप मल को नष्ट करने 
वाले और धर्म तीर्थ के कर्ता श्री वर्धमान स्वामी को नमस्कार करता हूँ ।। १।। 
इसके अनन्तर समस्त सिद्धों से सहित विशुद्ध स्वभाव के घारक अवशिष्ट तेईस तीर्थंकरों को और 
ज्ञान, दर्शन चारित्र, तप एव वीर्याचार के धारक श्रमणों - आचार्यादि महामुनियों को नमस्कार करता हूं।। २।। 
फ़िर मनुष्य क्षेत्र - अदाईदीप में वर्तमान जितने अरहन्त परमेष्ठी हैं उन सबको एक साथ अथवा 
पृथक्‌-पृथक्‌ रुप से प्रत्येक को वदना करता हू।। ३ ।। 
इस प्रकार समस्त अरहन्तों, सिद्धों, गणधरों, उपाध्यायों और साधुओं को नमस्कार कर तथा उनके 
विशुद्ध दर्शन-जशञान प्रधान आश्रम को प्राप्त हो मैं उस साम्य भाव की प्राप्त होता हू जिससे कि निर्वाण - 
परमाहलाद रुप मोक्ष की प्राप्ति होती है।। ४-४ ।। 
आगे बीतराग और सरागचारित्र का फल बतलाते हैं - 
संपज्जदि णिव्वाणं देवासुरमणुयरायविहवेडिं। 
जीवस्स चरित्तादो दंसगणाणप्पडाणादों।। ६ ।। 
जीव को दर्शन-झ्ञान प्रधान चारित्र से देवेन्द्र, धरणेन्द्र और चक्रवर्ती आदि के वैभव के साथ निर्वाण 
की प्राप्ति होती है । 
बीतराग और सराग के मेद से चारित्र दो प्रकार का है उनमें से बीतराग चारित्न से निर्वाण को प्राप्ति 
होती है और सस्भाग चारित्र से देवेन्द्र आदि का वैभव प्राप्त होता है।। ६।। 


र८/कुन्दकुन्दभारती 
आगे बारित्र का स्वरुप कहते हैं - 


चारित्तं खलु धम्मो धम्मो जो सो समोत्ति णिदिदट॒ठों । 
मोहक्खोहविडीणो परिणामो अप्पणो हि समो।। ७।। 


निश्चय से चारित्र को घर्म कहते हैं, शम अथवा साम्यमाव को धर्म कहा है और मोह - मिथ्यादर्शन 
तथा क्षोम - रागद्रेष से रहित आत्मा का परिणाम शम अथवा साम्यभाव कहलाता है ।। ७।। 
आगे चारित्र और आत्मा की एकता णिद्ध करते हैं - 
परिणमदि जेण दव्व तक्कालं तम्मयत्ति पण्णत्तं। 


तहमा धम्मपरिणदों आदा घम्मो मुणेयव्वा।। ८।। 


द्रव्य जिस कान में जिस म्प परिणमन करता है उस काल में वह उसी रूप हो जाता है एसा जिनन्द्र 


मगवान ने कहा है इसलिये धर्म रुप परश्णित आत्मा धर्म हो जाता है - चारित्र हो जाता है ऐमा जानना चाहिए।। 
हर । 


व 


अब जीव की शुभ, अशुभ और शुद्ध दशा का निरुपण करते हैं - 


जीवो परिणमदि जदा सुढेण असुहेण वा सुहो असुहो । 
सुद्वेण तदा सुद्रो हवदि हि परिणामसब्भावों ।। < ।। 


जीव जिस समय शुभ अथवा अशुभ सप परिणमन करता है, उस समय शुभ अथवा अशुभ हो जाता है 
और जिस समय शुद्ध रुप परिणमन करता है उस समय उसके शुद्ध रप परिणाम का सद्भाव होता है।। < ।। 
आगे परिणाम 82४ स्वभाव है ऐसा निश्चय करते हैं - 


परिणाम अत्थो अत्यं विणेह परिणामों । 
दव्वगुणपज्जवत्थो अत्थो अत्वित्तणिव्वत्ता।। १0।। 

पर्याय के बिना अर्थ नहीं होता और अर्थ के विना पर्याव नही रहता। द्रव्य, गुण और पर्वाव में स्थित 
रहने वाला अर्य ही अस्तित्व गुण से युक्त होता है । 

जिस प्रकार कटक-कुण्डलादि पर्यायों के बिना सुवर्ण नहीं रह सकता और सुवर्ण के विना 
कटक-कुण्डलादि पर्याय नहीं रह सकते उसी प्रकार पर्यायों के विना कोई भी पदार्थ नहीं रह सकता और पदार्थ के 
विना कोई मी पर्याय नहीं रह सकते। तात्पर्य यह है कि जो पदार्थ द्रव्य, गुण और पर्याव में स्थित रहता है - 
सामान्य-विशेषात्मक होता है उसी का सदभाव होता है। सामान्य और विशेष - द्रव्य और पर्याय परस्पर निरपेक्ष 
होकर नहीं रह सकते ।। १० ।। 

आगे शुभ और शुद्ध परिणाम का फल कहते हैं - 


धम्मेण परिणदप्पा अप्पा जदि सुद्धसंपयोगजुदों। 


पावदि णिव्वाणसुहं सुहोवजुत्तो व सग्गसुहं ।। ११ ।। 


घर्म अर्थात चारित्र गुण रप जिसका आत्मा परिणत हो रहा है ऐसा जीव यदि शुद्धोपयोग से सहित है 
तो निर्वाण सुख को पाता है और यदि शुभोपयोग मे सहित है तो स्वर्गसुख को प्राप्त कर्ता है ।। ११।। 
आगे अशुभ परिणाम का फल अत्यन्त हेय है ऐसा कहते हैं - 


। तक्‍काले। 2 मुणेदव्वो जयू । 


प्रवचनसार/ €€ 
असुहोदयेण आदा कुणरो तिरियों भवीय णेरइयो । 
दुक्खसहस्सेहिं सदा अभिधुदो भमइ अच्चंतं।। १२।। 


अशुमोषयोग रुप परिणमन करने से जीव खोटा, मनुष्य, तिबँंच और नारकी होकर हजारों दु खो से 
दुखी होता हुआ सदा ससार में अत्यन्त भ्रमण करता रहता है। 

अशुभोपयोग में चारित्र का अल्पमात्र भी सम्बन्ध नहीं होता इसलिये यह जीव अशुभ कर्मों का बन्धकर 
दुर्गतियों में निरन्तर भ्रमण करता रहता है।। १२।॥ 


आगे शुद्धोपयोग का फल बतलाते ता प्रशंसा करते हैं - 
अइसबमादसमुत्य | अगोवममणंत॑ । 
अब्बुच्छिण्णं च सुहं सुद्धुबओगप्पसिद्धाणं ।। १३ ।। 
शुद्रोपयोग से निष्पन्न अरहन्त सिद्ध मगवान्‌ को अतिशव रुप - सबसे अधिक, आत्मा से उत्पन्न 


विषयातीत, अनुपम, अनन्त और अनन्तरित सुख प्राप्त होता है।। १३।॥ 
आगे शुद्धोपयोग रुप परिणत आत्मा का स्वरुप कहते हैं - 
सुविदिदपदत्थसुत्तो संजमतवसंजुदो विगदरागो। 
समणो समसुहदुक्खो भणिदों सुद्धोवओगोत्ति।। १४।। 
जिसने जीवाजीवादि पदार्थ और उनके प्रतिपादक शास्त्र को अच्छी तरह जान लिया है, जो सवम 

और तप मे सहित है, जिसका राग नष्ट हो चुका है और जो सुख-दु ख में समता परिणाम रखता है ऐसा भ्रमण- 
मुनि शुद्रोपयोग का धारक कहा गया है।। १४ ।। 
ड आगे शुद्धोपयोग पूर्वक ही शुद्ध आत्मा का लाभ होता है ऐसा कहते हैं - 

उबओगविसुद्धों जो विगदावरणंतरायमोहर ओ। 


भृदों सबमेवादा जादि परं णेयभूदाणं।। १४ ।॥। 


जो जीव उपयोग से विशुद्ध है अर्थात शुद्रोपयोग का घारण करने वाला है वह स्वय ही ज्ञानावरण, 
दर्शनावरण, अन्तराबय और मोह रूपी रज को नष्ट करता हुआ ज्ञैयभूत-समस्त पदार्थों के पार को प्राप्त होता है - 
त्रिकालवर्ती समस्त पदार्थों को जानता है || १५।। 
आगे शुद्धात्मस्वरुप जीद सर्वथा स्वाधीन है ऐसा निरूपण करते हैं - 


तह सो लद्घसहावो सब्वण्हू सब्वलोगपदिमडिदों । 
भूदो सयमेवादा डवदि संभुत्ति णिदिददठों | । १६ ।। 
इस प्रकार शुद्धोपयोग के द्वारा जिसे आत्मस्वभाव प्राप्त हुआ है ऐसा जीव स्वय ही सर्वज्ञ तथा 
समस्त लोक के अधिपतियों द्वारा पूजित होता छुआ स्वयंमू हो जाता है ऐसा कहा गया है।। १६ ।। 
आगे शुद्ध आत्मस्दभाव की नित्यता तथा कथ॑धिद उत्पाद-व्यय-प्रौव्यपना दिखलाते हैं - 
भंगविहीणो य भवों संभवपरिवज्जिदों विणासों हि। 
विज्जदि तस्सेव पुणो ठिदिसंभवणाससमयायों ।। १७।। 


जो जीव स्वय॑भू पद को प्राप्त हुआ है उसी का उत्पाद विनाशरहित है और विनाश उत्पादरहित है 


१०0/ कुन्दकुन्दभारती 
अर्थात्‌ उसकी जो शुद्ध दशा प्रकट हुई है उसका कभी नाश नहीं होगा और जो अज्ञान दशा का नाश हुआ है उसका 
कभी उत्पाद नहीं होगा। इतना होने पर भी उसके स्थिति, उत्पाद और नाश का समवाय रहता है क्योंकि वस्तु 
प्रत्येक क्षण उत्पाद, व्यय और धौव्यात्मक रहती है ।। १७।। 
आगे उत्पादादि तीनों 7५ में भी होते हैं ऐसा कथन करते हैं - 
उप्पादो व विणासो विज्जदि सब्बस्स अत्थजादस्स | 
पज्जाएण दु केणबि अत्यो खलु होदि सब्भूदो ।। १८।४ 
निश्चय से समस्त पदार्थ समूह का किसी पर्याय की अपेक्षा उत्पाद होता है किसी पर्याय की अपेक्षा 

विनाश होता है और किसी पर्याय की अपेक्षा वह पदार्यसमूढ सदमूत अर्थात्‌ धौव्य रुप होता है। जिस प्रकार सुवर्ण 
द्रव्य का केयूर आदि पर्याव की अपेक्षा उत्पाद होता है, अगूठी आदि पर्याय की अपेक्षा विनाश होता है और पीतता 
आदि पर्याव की अपेक्षा वह ध्रौव्य रुप रहता है इसी प्रकार समस्त द्रव्यों में समझना चाहिये।। १८।। 


आगे इन्द्रियों के बिना ज्ञान और आनन्द वीर प्रकार ढोते हैं ? ऐसा सन्देश दूर करते हैं - 
पकक्‍्खीणघादिकम्मो ओ अधिकतेजो। 


जादों अदिदिओ सो णाणं सोकक्‍्ख च परिणमदि ।। १८ ।। 


शुद्रोपयोग की सामर्थ्य से जिसके घातिया कर्म नष्ट हो चुके हैं, क्षायोपशमिक ज्ञान और दर्शन से 
असपुक्त होने के कारण जो अतीन्द्रिय हुआ है, समस्त अन्तराय का क्षय हो जाने से जिसके अनन्त उत्कृष्ट वीर्य 
प्रकट हुआ है और ज्ञानावरण तथा दर्शनावरण के अत्यन्त क्षय से जिसके केवनज्ञान तथा केवलदर्शन स्प अधिक 
तेज जागृत हुआ है वह शुद्धात्मा ही स्वय ज्ञान तथा सुख रुप परिणमन करने नगता है। इस प्रकार ज्ञान और सुख 
आत्मा के स्वभाव ही है। चूकि स्वभाव पर की अपेक्षा नहीं रखता इसलिये शुद्धान्मा के इन्द्रियों के बिना ही ज्ञान 
और सुख संभव है।। १८ । 
आगे अतीन्द्रिय होने से शुद्धात्मा के नल गिटय -दु ख नहीं होते हैं ऐसा कथन करते है - 
सोक्खं वा पुण दुक्खं केवलणाणिस्स णत्थि देहगद । 
जहमा अरदिदियत्तं जाद॑ तम्हा दु त॑ णेवं।। २०।। 


चूँकि केवलज्ञानी के अतीन्द्रियपना प्रकट हुआ है इसलिये उनके शरीरगत सुख और दु ख नहीं होते है 
ऐसा जानना चाहिये ।। २०।। 
आगे केवली भगवान को अतीन्द्रिय ज्ञान से ही सब वस्तु का प्रत्यक्ष होता है यह कहते हैं - 
परिणमदों खलु णाणं पच्चक्खा सव्वदव्वपज्जाया। 
सो णेव ते विजाणदि ओग्गहपुव्वाहिं किरियाहिं।। २१ ।। 


केवलज्ञान स्प परिणमन करने वाले केवली भगवान के समस्त द्रव्य और उनकी समस्त पर्यायें सदा 
प्रत्यक्ष रहती है। वे अवग्रह आदि रुप क्रियाओं से द्रव्य तथा पर्यायों की नही जानते हैं।। २१ ।॥। 


। अट्ठो। 2 सभूदो ज वृ । 3 घटमौलिणृताण मै नाआत्यादस्थितिष्वयम्‌। शोकप्रमोदमाध्यस्थ्य जनो य' 7” (१! +। 59 ।। पयोव्तो 
न दध्यत्ति न पयोडत्ति दधिव्र॒त । अगोरसबव्रतो नोमे तस्मात्तत्व क्रयात्मकम।। 60 ।+ आप्तमीमासाया समन्तभद्रस्थ। 4 *६ वी गाया के 
आगे जयसेनतृत्ति में निम्नलिखित गाया अधिक हैं - 

त सब्बट्ठबरिट्ठं इट्ठ अमरासुप्पहाणेडि | 


वे सद॒दहंति जीवा तेसिं दुक्खाणि खीयति।। 5 उग्गहपुव्वाहिं। 


प्रबचनसार / १0१ 
आगे केवली के कुछ भी परोश्ष नहीं है ऐसा कहते हैं - 
णत्यि परोक्‍्खं किंचिवि समंत सव्वक्खगुणसमिद्धस्स । 


अक्खातीदस्स सदा सयमेव हि णाणजादस्स ।। २२।। 


जो समस्त आत्मा के प्रदेशों में स्पर्श, रस गन्ध, रूप और शब्द ज्ञान रुप समस्त इन्द्रियों के गुणों से 
समुद्र है, अथवा आत्मा के समस्त गुणों से सम्पन्न हैं इन्द्रियों से अतीत हैं तथा स्वयं ही सदा ज्ञान रुप परिणत 
रहते है ऐसे केवली भगवान के कुछ भी पदार्थ परोक्ष नही हैं - वे त्रिकाल और लोकालोकवर्ती समस्त पदार्थों को 
युगपद जानते है ।। २२ ।। 

आगे आत्मा को ज्ञान प्रमाण और ज्ञान को सर्वव्यापक दिखलाते है - 
आदा णाणपमाणं णाण णेयप्पमाणमुद्दिट॒ठं । 
णेयं लोगालोगं तहमा णाणं तु सब्बगयं।। २३ ।। 

आत्मा ज्ञान के बराबर और ज्ञान ज्ञेय के बराबर कहा गया है। ज्ेय लोक तथा अलोक है इसलिये 
ज्ञान सर्दगत है। 

"प्रत्येक द्रव्य अपने गुण और पर्यायों के बराबर होता है” ऐसा आगम का बचन होने से आत्मा अपने 
ज्ञानगुण के बराबर ही है न उससे हीन है और न अधिक | ज्ञानगुण ज्ञेय अर्थात्‌ जानने योग्य पदार्थ के बराबर होता 
है और सेय लोक तथा अलोक के समस्त पदार्थ है। अर्थात्‌ ज्ञान उन्हें जानता है इसलिये विषय की अपेक्षा सर्वगत 
है, सर्वव्यापक है ।। २३ ।। 

आगे आत्मा को ज्ञान प्रमाण न मानने पर दो पक्ष उपस्थित कर उन्हें ये करते हैं - 
णाणप्यमाणमादा ण हवदि जस्सेह्ष तस्स सो आदा। 


हीणो वा अधिगो वा णाणादों हवदि धुवमेव।। २४।। 
डीणी जदि सो आदा तण्णाणमच्रेद्ण ण जाणदि। 
अधिगो वा णाणादो णाणेण बिणा कहाँ णादि ।। २५ ।। जुगलं। 
इस लोक में जिसके मत में आत्मा ज्ञान प्रमाण नहीं होता है उसके मत में वह आत्मा निश्चय ही ज्ञान 
से हीन अथवा अधिक होगा। यदि आत्मा ज्ञान से हीन है तो वह ज्ञान चेतन के साथ समवाय न होने से अचेतन हो 
जावेगा और उस दशा में पदार्थ को नहीं जान सकेगा। इसके विरुद्ध यदि आत्मा ज्ञान से अधिक है तो वह 


शानातिरिक्त आत्मा ज्ञान के विना पदार्थ को किस प्रकार जान सकेगा ? जब कि ज्ञान ही जानने का साधन है 
॥)। २४-२४ । | 


आगे ज्ञान की भांति आत्मा भी सर्वव्यापक है ऐसा सिद्ध करते हैं - 
सव्वगदो जिणवसहो सब्वेबि व तग्गया जगदि अदठा। 
णाणमयादो य जिणो विसयादो तस्स ते भणिदा।। २६।। 


ज्ञानमय होने से जिनश्रेष्ठ सर्वश मगवान्‌ सर्वगत अर्थात्‌ सर्वव्यापक हैं और उन भगवान के विषय होने 
से जगत के सभी पदार्थ तदगत अर्थात्‌ उन भगवान में प्राप्त होते हैं। जब कि ज्ञान सर्वव्यापक है तब उससे तनन्‍्मय 
रहने वाला सर्दज्ञ भी सर्वव्यापक है यह सिद्ध हुआ ।। २६ | 
आगे आत्मा और ज्ञान में एकता तथा अन्यता का विद्वांर करते हैं - 
। अब्वा द्वितीयव्याख्यान - अध्षणोति जानेन व्वाप्नोतीत्यक्ष आत्मा तदगुणसमृद्धस्य ज वृ । 


१०२/कुन्दकुन्दभारती ५ नि > 
णाणं अप्पत्ति मद बट॒टदि णाणं विणा ण अप्पागं। 


तहमा णाणं अप्पा अप्पा णाणं व अण्णं बा।। २७।। 


ज्ञान आत्मा है ऐसा माना गया है, चूकि ज्ञान आत्मा के विना नहीं होता इसलिये ज्ञान आत्मा है और 
आत्मा के सिवाय अन्य गुणों का भी आश्रय है अत ज्ञान रुप भी है और अन्य रुप भी है। 
आत्मा अनन्तगुणों का पिण्ड है। ज्ञान उन अनन्त गुणों में एक प्रधान गुण है और आत्मा के सिवाय 
अन्यत्र नहीं पाया जाता इसलिये गुणगुणी में अमेद विवक्षाकर ज्ञान को आत्मा कह दिया है। परन्तु आत्मा जिस 
प्रकार ज्ञानगुण का आधार है उसी प्रकार अन्य गुणों का भी आधार है इसलिये ज्ञानगुण के आधार की अपेक्षा 
आत्मा ज्ञानस्प है तथा अन्य गुणों के आधार की अपेक्षा ज्ञानस्प नहीं भी है।। २७ ।। 
आगे ज्ञान न तो ज्ञेय में जाता है और न शेय ज्ञान में जाता है ऐसा प्ररुपण करते हैं - 
णाणी णाणसहावो अत्या णेवाप्पगा हि णाणिस्स। 


स्वाणि व घक्खूणं णेवण्णोण्णेसु बढ॒टंति।। २८।। 
निश्चय से आत्मा ज्ञान स्वभाव वाला है और पदार्थ उस ज्ञानी - आत्मा के ज्ञेयस्वस्प हैं। जिस 
प्रकार स्पी पदार्थ चक्षुओं में प्रविष्ट नहीं होते और चक्षु स्पी पदार्थों में प्रविष्ट नहीं होते उसी प्रकार शेय श्ञानी - 
आत्मा में प्रविष्ट नहीं है और ज्ञानी शेय पदार्थों में प्रविष्ट नहीं हैं। पृथक रहकर ही इन दोनों में ज्ञेय-शायक 
सम्बन्ध है।। २८।। 
आगे यद्यपि निश्चय से ज्ञानी शेयों में - पदार्थों में प्रविष्ट नहीं होता है तो व्यवहार से प्रविष्ट के 
समान जान पडता है ऐसा कथन करते हैं - 
ण पविट॒ठों णाविदठों णाणी णेयेसु रुवमिव चक्खू। 
जाणदि पस्सदि णियदं अक्खातीदों जगमसेसं ।। २८ ।। 
इन्द्रियातीत अर्थात्‌ अतीन्द्रिव शान सहित आत्मा जानने योग्य पदार्थों में प्रविष्ट नहीं होता और प्रविष्ट 
नहीं होता सर्वथा ऐसा भी नहीं है व्यवहार की अपेक्षा प्रविष्ट होता मी है। वह रुपी पदार्थ को नेत्र की तरह समस्त 
संसार को निश्चित स्प से जानता है । 
जिस प्रकार चक्षु रुपी पदार्थ में प्रविष्ट नही होता फिर भी वह उसे देखता है इसी प्रकार आत्मा 
जानने योग्य पदार्थ में प्रविष्ट नही होता फिर भी वह उसे जानना है परन्तु दृश्य-दर्शक सम्बन्ध होने की अपेक्षा 
व्यवहार से जिस प्रकार चक्षु स्पी पदार्थ में प्रविष्ट हुआ कहलाता है उसी प्रकार शेय-शायक सम्बन्ध होने की 
अपेक्षा व्यवहार से आत्मा पदार्थों मे प्रविष्ट हुआ कहलाता है।। २६ ।। 
आगे व्यवहार से ज्ञान पदार्थों में प्रवर्तता है ऐसा उदाहरण पूर्वक दशति हैं - 
रदणमिह इंदणीलं दुद्धज्झसियं जहा सभासाए। 


अभिभूव तंपि दुद्धं बट॒टदि तह णाणमत्येसु ।। ३०।। 


इस लोक में जिस प्रकार दूध में डुबाया हुआ इन्द्रनील नामक मणि अपनी कान्ति से उस दूध को 
2 करके - नीला बनाकर रहता है उसी प्रकार ज्ञान मी पदार्थों को अभिभूत कर - श्ञानस्प बनाकर उममें 
रहता है। 

यथार्थ में इन्द्रनीलगणि अपने आप में ही रहता है दूध में जो नीलाकार परिणमन हो रहा है वह दूध 
का ही है परन्तु इन्द्रनील मणि के सम्बन्ध से होने के कारण उपचार से इन्द्रनीलमणि का कहलाता है इसी प्रकार 
। वद्टड | 
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शान सदा शानरुप ही रहता है परन्तु बह अपनी स्वच्छता के कारण दर्पण की तरह घटपटादि पदार्थ रप हो जाता 
है। ज्ञान में जो घटपटादि पदार्थों का आकार प्रतिफनित डोता है वह यथार्थ में ज्ञान का ही है परन्तु पदार्थों के 
निमित्त से होता है इसलिये पदार्थों का कहलाता है। पदार्थ ज्ञान में प्रतिबिम्बित होते है इसी अपेक्षा से "ज्ञान पदार्थ 
में व्याप्त रहता है” ऐसा व्यवहार होता है।। ३०।॥ 

आगे व्यवहार से पदार्य ज्ञान में रहते हैं यह बतलाते हैं - 
जदि ते ण संति अत्या जाणे णाणं ण होदि सव्यगयं। 
सव्बगयं वा णाणं कह ण णाणदिठया अत्यां।। ३१।। 
यदि वे पदार्थ ज्ञान में नहीं रहते है ऐसा माना जाय तो ज्ञान सर्वगत नहीं हो सकता और यदि ज्ञान 
सर्वगत है ऐसा माना जाता है तो पदार्थ जान में स्थित क्यों न माने जावें ? अवश्य माने जावें।। ३१।। 
आगे यद्यपि ज्ञान का पदार्थों के साथ ग्राह़क-ग्राहय सम्बन्ध है तथापि निश्चय से दोनों पृथक हैं 


ऐसा बतलाते हैं - 
गेण्हदि णेव ण मुंबदि ण परं परिणमदि केवली भगवं। 
पेच्छदि समंतदों सो जाणदि सब्बं णिरवसेसं ।। ३२।। 


केवली भगवान पर पदार्थों को न ग्रहण करते हैं न छोडते हैं और न उन रूप परिणमन ही करते है 
फिर भी वे समस्त पदार्थों को सम्पूर्ण रुप से सवाग ही देखते और जानते हैं। 
यद्यपि निश्चय नय से केवली मगवान किन्‍्हीं पर पदार्थों का ग्रहण तथा त्याग आदि नहीं करते तथापि 
व्यवहारनय से वे समस्त पदार्थों के ज्ञाता-द्रष्टा कहे जाते हैं ।। ३२ ।। 
आगे केवलक्षानी और श्रुतकेवली में समानता बतलाते हैं - 
जो हि सुदेण विजाणदि अप्पाणं जाणगं सहावेण। 
त॑ सुयकेवलिमिसिणो भणंति लोगप्पदीवयरा।। ३३ ।। 


निश्चय से जो पुरुष थ्रुतज्ञान के द्वारा स्वमाव से ही जानने वाले अपने आत्मा को जानता है उसे 
लोक को प्रकाशित करने वाने ऋषि श्रुतकेवली कहते हैं। 
जिस प्रकार केबलज्ञानी एक साथ परिणत समस्त चैतन्य विशेष से शोमायमान केवलज्ञान के द्वारा 
अनादिनिधन, कारणरढित, असाधारण और स्वसंवेदन ज्ञान की महिमा सह्तित केवल आत्मा को अपने आप में वेदन 
करता है - अनुमव करता है उसी प्रकार श्रुतकेवमी भी क्रमश परिणमन करने वाली कुछ चैतन्य शक्तियों से 
सुशोमित श्रुतज्ञान से पूर्वोक्ल विशेषण विशिष्ट आत्मा को अपने आपमें वेदन करता है इसलिये इन दोनों में 
वस्तुस्वरुप जानने की अपेक्षा समानता है सिर्फ प्रत्यक्ष, परोक्ष और ज्ञायक शक्तियों के तारतम्य की अपेक्षा ही 
विशेषता है ।। ३३ ।। 
आगे थ्रुत के निमित्त से ज्ञान में जो मेद होता है उसे दूर करते हैं - 
सुत्त॑ जिणोवदिटद॒ठ॑ पोग्गलदव्वप्पगेहि. वयणेहि। 
तज्जाणणा हि णाणं सुत्तस्स य जाणणा भणिया।। ३४ ।। 
पुद्गलद्षव्य स्वरुप बचनों के द्वारा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने जो उपदेश दिया है वह द्व्यभ्रुत है निश्चय से 
उसका जानना भावशुत ज्ञान है और व्यवहार से कारण में कार्य का उपवारकर उस ्रव्यभ्रुत को भी ज्ञान कहा है। 
इस उल्लेख से यह सिद्ध हुआ कि सूत्र का ज्ञान धुतशान कहलाता है। यदि कारणमूत भ्रुत की उपेक्षा कर दी जावे 


। अटहठा। 2 त॑ जाणणा। 
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तो ज्ञान ही अवशिष्ट रहता है। वह ज्ञान केवली और भुतकेवली के आत्मसवेदन के विषय में तुल्य ही रहता है 
अत उनके ज्ञान में श्रुतनिमित्तक विशेषता नहीं होती है।। ३४ ।। 
आगे आत्मा और ज्ञान में कर्ता और अंक मेद को दूर करते हैं - 
जो जाणदि सो णाणं ण हवदि णाणेण जाणगो आदा। 


णाणं परिणमदि सं अटदठा णाणदिठया सब्बे।। ३५४ ।। 


जो जानता है वह ज्ञान है, आत्मा ज्ञान के द्वारा ज्ञायक नहीं है | किन्तु वह स्वयं ही ज्ञानस्प परिणमन 
करता है और सब पदार्थ ज्ञान में स्वयं स्थित रहते है। 
आत्मा झप्तिक्रिया का कर्ता है और ज्ञान उसका करण है। आत्मा गुणी है ज्ञान गुण है। गुण गुणी में 
प्रदेश भेद नहीं है इसलिये अत्मा ही ज्ञान है और ज्ञान ही आत्मा है। जिस प्रकार अग्नि और उष्णता में अमेद है 
उसी प्रकार आत्मा और ज्ञान में अमेद है।। ३४ ।। 
आगे ज्ञान क्या है ? और ज्ञेय क्या है ? इसका विवेक करते हैं - 
तम्हा णाणं जीवो णेय॑ दव्वं तिधा समक्खाद॑ं। 
दव्वति पुणो आदा परं च परिणामसंबद्ध ।। ३६।॥। 


चूंकि जीव और ज्ञान में अमेद है अत जीव ज्ञानस्वर्प है और अतीत-अनागत-वर्तमान अथवा 
उत्पाद-व्यय और ध्रौव्य के मेद से तीन प्रकार परिणमन करने वाला द्रव्य ज्ञेय है - ज्ञान का विषय है। फिर जीव 
तथा पुदू्गल आदि पांच अजीव पदार्थ परिणमन से सम्बद्ध होने के कारण द्रव्य इस व्यवहार के प्राप्त होते हैं। ज्ञान 
आत्मस्वस्प है परन्तु श्ेय आत्मा और अनात्मा के मेद से दो प्रकार का है ।। ३६।। 
आगे अतीत, अनागत पर्यायें वर्तमान की तरह ज्ञान में प्रतिभासित होती हैं ऐसा कथन करते हैं - 
तक्कालिगेव सब्बे सदसब्भूदा हि पज्जया तासि। 
वट॒टंते ते णाणे विसेसदों दव्वजादीणं।। ३७।। 
उन प्रसिद्ध जीव, पुद्गलादिक द्रव्यजातियों के वे समस्त विद्यमान और अविद्यमान पर्याय निश्चय से 
शान में अपनी अपनी विशेषाता लिये हुए दर्तमान काल सम्बन्धी पर्यायों की तरह विद्यमान रहते हैं। 
शान चित्रपट के समान है जिस प्रकार चित्रपट में भूत-भविष्यत्‌ और वर्तमान काल सम्बन्धी वस्तुओं 
के चित्र युगपत्‌ प्रतिभासित रहते हैं उसी प्रकार ज्ञान में मी भूत, भविष्यत और वर्तमान कान सम्बन्धी द्वव्यपर्याय 
प्रतिभासित रहते हैं।। ३७।। 
आगे अविद्यमान पर्याय किसी अपेक्षा से विद्यमान है ऐसा बतलाते हैं - 
जे णेव हि संजाया जे खलु णटठा भवीय पज्जाया। 


ते होंति असब्भूषा पज्जाया णाणपच्चक्खा।। ३८।। 


निश्चय से जो पर्याव उत्पन्न नहीं हुए हैं और जो उत्पन्न होकर नष्ट हो गये हैं वे अतीत और 
अनागत काल सम्बन्धी समस्त पर्वाव यद्यपि असदमूत पर्याय हैं - वर्तमान में अविद्यमान स्प हैं तथापि ज्ञान में प्रत्यक्ष 
होने से कथचित्‌ सदभूत है ।। ३८ ।। 


आगे 5 भूत पर्यायें ज्ञान में प्रत्यक्ष हैं इसी को पुष्ट करते हैं - 
पच्चक्‍्खमजादं॑ पज्जायं पलवबिदं च णाणस्स। 


ण॑ हवदि वा त॑ णाण॑ दिव्वं त्ति हि के परुविति।। ३६।। 
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यदि अजात-अनुत्पन्न और प्रलयित-विनष्ट पर्याय केवनज्ञान के प्रत्यक्ष नहीं होते हैं तो उसे "यह 
दिव्यज्ञान है - सबसे उत्कृष्ट ज्ञान है” ऐसा कौन प्रर्पण करते हैं। केवलशान की उत्कृष्टता इसी में है कि वह 
अतीत-अनागत पर्बायों को भी प्रत्यक्षवत्‌ स्पष्ट जानता है ।। ३४६ ।। 
आगे इन्द्रियजन्य ज्ञान अतीत-अनागत पर्यायों के जानने में असमर्थ है ऐसा कहते हैं - 
अत्यं अक्खणिवदिदं ईहापुव्वेहि जे विजाणंति। 


तेसिं परोकक्‍्खभुद णादुमसक्कंति पण्णत्तं।। ४0।। 
जो जीव इन्द्रिय गोचर पदार्थ का ईहा- /वाय-धारणा पूर्वक जान * ” उन्हें परोक्ष पदार्थ - असदमूत 
पर्याय का जानना अशक्य है ऐसा जिनेन्द्र मग! + ने कहा है।। ४0 ॥। 
आगे अतीन्द्रिय ज्ञान ७, जानता है ऐसा कहते हैं - 
अपदेसं मुत्तममुत्त॑ च. पज्जयमजाद॑ । 
पलयं गदं॑ च जाणदि त॑ णाणमदिंदियं भणियं ।॥ ४१ ।। 


जो ज्ञान प्रदेश रहित कालाणु अथवा परमाणु को, प्रदेश सह्वित पचास्तिकायों को, मुर्त अर्थात्‌ पुदगल 
को, अमूर्त अर्थात्‌ मूर्ति रहित शुद्ध जीवादि द्रव्यों को, अनुत्पनन और विनष्ट पर्यायों को जानता है वह अतीन्द्रिय 
ज्ञान कहा गया है।। ४१।। 
आगे अतीन्द्रिय झान में पदार्थाकार परिणमन सर्प क्रिया नहीं होती है ऐसा कहते हैं - 
परिणमदि णेयमटठं णादा जदि णेव खाइगं तस्स। 
णाणंति त॑ जिणिंदा खबयंतं कम्ममेबुत्ता।। ४२।। 


यदि ज्ञाता आत्मा ज्ैेय पदार्थ के प्रति सकल्प-विकल्प रूप परिणमन करता है तो उसके क्षायिकज्ञान 
नही है इसके विपरीत जिनेन्द्र मगवान ने उस आत्मा को कर्म का अनुभव करने वाला अर्थात्‌ स॑सारी ही कहा है।। ४२।। 
आगे ज्ञान बन्ध का कारण नहीं है किन्तु ज्षेय में जो रगद्वेष रूप आत्मा की परिणति है वह बन्ध 
का कारण है ऐसा कहते है - 


उदयगदा कम्मंसा जिणवरवसहेहिं गियदिणा भणिया। 


तेसु हि मुडिदों रत्तो दुटठों वा बंधमणुड़वदि ।। ४३ ।। 
जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है कि ससारी जीव के नियम पूर्वक कर्मों के अंश प्रति समय उदय में आते 


रहते हैं जो जीव उन उदयागत कर्मांशों में मोही, रागी अथवा द्वेषी होता है वह बन्ध का अनुभव करता है।। ४३ । | 
आगे रागादि का अभाव होने से केवली भगवान की धर्मोषदेश आदि क्रियायें बन्ध का कारण नहीं 


हैं ऐसा कहते हैं - 
ठाणणिसेज्जविहारा धम्मुबदेसो य णियदयो तेसिं। 
अरहंताणं काले मायाचारोच्व इच्छीणं ।। ४४ ।। 
जिस प्रकार स्थ्रियों के मायाचार रुप प्रवृत्ति स्वभाव से ही होती है उसी प्रकार अरहन्त भगवान्‌ के 
अरहन्त अवस्था के काल में स्थान - विहार करते-करते रुक जाना, निषद्या - समवसरण में आसीन होना, विहार 
- आरक्षेत्रों में विहार करना और घर्मोपदेश देना ये कार्य स्वभाव से ही होते हैं । 
चूँकि अरबन्त भगवान्‌ के मोह का उदय नहीं होता इसलिये उनकी समस्त क्रियाएं इच्छा के अभाव में 
होती हैं और इसीलिये वे उनके बन्ध का कारण नहीं होती || ४४ ।। 


4 अट्ठ । 


१०६/कुन्दकुन्दभारती 
आगे अरहन्त भगवान्‌ के पुण्य कर्म का उदय बन्ध का कारण नहीं है यह कहते हैं - 


पुण्णफला अरहंता तेसिं किरिया पुणो हि ओदविगा॥। 
मोडादीईहिं विरदिदा तम्हा सा खाइगत्ति मदा।। ४४ ।। 


अरहन्त मगवान्‌ तीर्वकर नामक पुण्यप्रकृति के फल हैं अर्थात्‌ अरहन्त पद तीर्थंकर नामक पुण्यप्रकृति 
के उदय से होता है और उनकी शारीरिक तथा वाचनिक क्रिया निश्चय से कर्मोदयजन्य है तथापि वह क्रिया मोह, 
राग, द्वेषादि भावों से रहित है इसलिये क्षायिक मानी गई है। 
यद्यपि औदविकभाव बन्ध के कारण होते हैं तथापि मोह का उदव साथ न होने से अरहन्त भगवान्‌ के 
औददिक भाव बन्ध के प्रति अकिंचित्कर रहते हैं ।। ४४ ।। 
आगे केवलियों की तरह उभी जीवों के स्वभाव का कभी विधात नहीं होता ऐसा कहते हैं - 
जदि सो सुहो व असुहो ण हवदि आदा सं सहावेण। 
संसारोवि ण विज्जदि सब्वे्सि जीवकायाणं।। ४६ ।। 
यदि वह आत्मस्वभाव से स्वयं ही शुभ अथवा अशुभ रुप नहीं होवे तो समस्त जीवों के ससार ही नहीं 
होवे। 
जिस प्रकार स्फटिकमणि जपा तथा तापिच्छ आदि फूलों के ससर्ग से लाल तथा नीला परिणमन करने 
लगता है उसी प्रकार यह आत्मा परिणामी होने के कारण शुभ अशुभ कर्मोदय का निमित्त मिलने से शुभ अशुभ रुप 
परिणमन करने लगता है| केबली भगवान्‌ के शुभ अशुभ कर्मों का उदय छूट जाता है इसलिये उन्हें शुभ अशुभ रुप 
परिणमन से रहित कहा है परन्तु ससारी जीवों के वह निमित्त विद्यमान रहता है इसलिये उन्हें शुभ अशुभ 
परिणमन में सहित माना गया है। यदि केवली मगवान्‌ की तरह ससार 3 उन्येक प्राणी को शुभ अशम परिणमन से 
रहित मान लिया जावे तो उनके संसार का ही अभाव डो जावे - वे नित्यमुक्त कहलाने ला परन्तु ऐसा मानना 
प्रत्यक्ष विरुद्ध है अत केवली के सिवाय अन्य संसारी जोबों के शुभ अशुभ परिणमन माना जाता है ।। ४६ ।। 
आगे पहले कहा गया अतीन्द्रिय ज्ञान डी सब पदायोँ हैक है ऐसा कहते हैं - 
ज॑ तक्‍्कालियमिदरं जाणदि जुगवं समंतदों सब्यं। 
अत्य विचित्तविसमं त॑ णाण खाइय मणियं।। ४७ ।। 
जो ज्ञान सर्वाग से वर्तमान एवं मूत-भविष्यन काल गम्बन्धी पर्यायों से सहित विविध तथा 
मूर्तिक-अमूर्तिक के मेद से विषमता को लिये हुए समस्त पदार्थों को एक साथ जानता है उसे क्षायिक ज्ञान कहा 
है ।। ४३।। 
आगे जो सबको नहीं जानता वह एक को भी नहीं जानता इस विचार को निश्चित करते हैं - 
जो ण विजाणदि जुगवं अत्ये तेकालिके तिहुवणत्ये। 
णादु तस्स ण सक्‍क॑ सपज्जयं दव्यमेकं वा।। ४८।। 
जो पुरुष तीन लोक में स्थित तीन काल सम्बन्धी समस्त पदार्थों को एक साथ नहीं जानता है उसके 
अनन्त पर्यायों से सहित एक द्वव्य को भी जानने की शक्ति नहीं है। 
जिस प्रकार दाइय-ईन्धन को जलाने वाली अग्नि स्वयं दाहय के आकार परिणत हो जाती है उसी 
प्रकार ज्ेयों को जानने वाला आत्मा स्वयं ज्ेयाकार परिणत हो जाता है। केवलज्ञानी अनन्त ज्ञेयों को जानते हैं 


इसलिये उनके आत्मा में अनन्त शैयों के आकार दर्पण में घट-पटादि के समान प्रतिबिम्बित रहते है अत जो 
| ओदइया 42 तिक्कालिो । 


प्रबनसार/ २00 


केवलज्ञान के द्वारा प्रकाश्य अनन्त प्रदार्थों को नहीं जानता है बढ़ उनके प्रतिबिम्बाधार आत्मा को भी नहीं जानता 
है।। ४८ ।। 
आगे जो एक को नहीं जानता वह सबको नहीं जानता ऐसा निश्चय करते हैं - 
दब्वं अणंतपज्जयमेक्कमर्णताणि दव्वजादाणि | 


ण विजाणदि जदि जुगवं कध सो सव्याणि जाणादि।। ४४८।। 


जो अनन्तपर्वायों वाले एक -आत्म द्रव्य को नहीं जानता है वह अन्नरहित सम्पूर्ण द्वव्यों के समूह को 
कैसे जान सकता है ? जिस आत्मा में अनन्तज्ञेयों के आकार प्रतिफलित हो रहे हैं बही समस्त द्वव्यों को जान 
सकता है | तात्पर्य यह हुआ कि जो एक को जानता है वह सबको जानता है और जो सबको जानता है वह एक को 
जानता है। यहां एक से तात्पर्य केवलझ्ान विशिष्ट आत्मा से है।। ४६।। 
आगे क्रमपूर्वक जानने से ज्ञान में सर्वगतपना सिद्ध नहीं हो सकता ऐसा सिद्ध करते हैं - 
उप्पज्जदि जदि णाणं कमसो णाणिस्स। 


त णेव हवदि णिच्चं ण खाइगं णेव सब्बगर्द ।। ४0 ।। 


यदि ज्ञानी - आत्मा का ज्ञान क्रम से पदार्थों का अवलम्बन कर उत्पन्न होता है तो वह न नित्य है, न 
क्षाविक है और न सर्वगत - समस्त पदार्थों को जानने वाला ही है। 
उत्तरपदार्थ का आलम्बन मिलने पर पूर्व पदार्थ के आलम्बन से होने बाला ज्ञान नष्ट हो जाता है 
इसलिये वह नित्य नहीं हो सकता। ज्ञानावरण कर्म के क्षय से प्रकट होने वाला क्षायिक ज्ञान सदा उपयोगात्मक 
रहता है उसमें क्रमवर्तित्व संभव नहीं है। यह क्रमवर्तित्व क्षायोपशमिक ज्ञान में ही संभव है। इसी प्रकार जो ज्ञान 
क्रमवर्ती होता है वह सीमित होता है, वह एक काल में संसार के समस्त पदार्थों को नहीं जान सकता ।। ४0 ।। 
आगे एक नेक अत लिख होने से डी ज्ञान में सर्वगतपना सिद्ध होता है ऐसा निरुषण करते हैं - 
डर सकल॑ सब्वत्य संभव चित्तं। 
जुगवबं जाणदि जोण्ह अह्दो हि णाणस्स माह्पं।। ४१।॥ 
जिनेन्द्र भगवान्‌ का ज्ञान अतीतादि तीन कालों से सदा विषम, लोक-अलोक में सर्वत्र विद्यमान, नाना 
जाति के समस्त पदार्थों को एक साथ जानता है। निश्चय से क्षायिकझ्ञान का विचित्र माहात्म्य है।। ४१ ।। 
आगे केवली के ज्ञान किया होने पर भी बन्ध नहीं होता है यह निरुपण करते हैं - 
ण वि प्रिणमदि ण गेण्हदि उप्पज्जदि णेव तेसु अत्येसु । 


जाणणणबि ते आदा अबंधगो तेण पण्णत्तो।। ४२।। 


केवलज्ञानी शुद्धात्मा चूकि उन पदार्थों को जानता हुआ भी उन रूप न परिणमन करता है न उन्हें ग्रहण 
करता है और न उनमें उत्पन्न ही होता है इसलिये वह अबन्धक - बन्ध रहित कहा गया है।। ४२।।* 
इति » ॥धिकार 
आगे ज्ञान से अभिन्‍नरूप सुख का वर्णन करते हुए आचार्य मढाराज ज्ञान और सुख में कौन-सा 
शान तथा सुख छोडने योग्य है और कौनसा ज्ञान तथा सुख गर४ण करने योग्य है ? इसका विचार करते हैं - 
। एका माव सर्वभावस्वभाव सर्वे भाव एकभावस्वणावा । एको भावस्तत्वतो चेन दुद्ध सर्वे भांवास्तत्वतस्तेन बुद्ध ।।" 2 अटठे। 
3 गाइय। 4 सव्वगय। 5 तिक्‍्काल। 6 अटठेसु। 7 जानन्नप्येष विश्व युगपदपि भवदनावि भूत॑ समस्त, मोहाभावाद्रदात्मा परिणमति पर 
नैव निर्लुनकर्मा | तनास्ते युक्त एव प्रसमविकसितज्ञप्तिविस्तारपीतशेयकार ब्रिलोकी पृथगपृथगथ चोतवन्‌ शानपमूर्ति ।" 7 जदि वि णत्थि। 


:०६/कुदकुन्दभारती ४ इंदियं 
'अत्यि अमुत्तं मुत्तं अदिदिय इंदियं च अत्थेसु। 
णाणं च तथा सोक्खं ज॑ तेसु परं च त॑ णेयं।। ४३ । | 
पदार्थों के विषय में जो ज्ञान अतीन्द्रिय होता है वह अमूर्तिक है और जो इन्द्रियजन्य होता है वह 
मूर्तिक कहलाता है। इसी प्रकार अतीन्द्रिय और इन्द्रियजन्य सुख भी कमश अमूर्तिक तथा मूर्तिक होता है। इन 
दोनों में जो उत्कृष्ट है वही उपादेय है। 
मूर्तिक शञान और सुख क्षायोपशमिक उपयोग शक्तियों तथा क्षायोपशमिक इन्द्रियों से उत्पन्न होता है 
अत पराधीन होने से कादाचित्क है, क्रम से प्रवुत्त होता है, प्रतिपक्षी से सहित है, हानिवृद्धि से युक्त है इसलिये 
हेय है और अमूर्तिक ज्ञान तथा सुख इससे विपरीत होने के कारण उपादेय है ।। ५३ ।। 
आगे अतीन्द्रिय सुख का कारण अतीन्द्रिय ज्ञान उपादेय है यह कहते हैं - 
ज॑ं पेच्छदो अमुत्तं मुत्तेसु अर्दिदियं च पच्छण्णं। 
सकल॑ सगं च इदरं त॑ं णाणं हवदि पच्चक्खं।। ४४ ।। 
देखने वाले का जो ज्ञाम अमूर्तिक द्रव्यों को तथा मूर्तिक द्वव्यों में अतीन्द्रिय अर्थात परमाणु आदि को 
एव क्षेत्रान्तरित, कालान्तरित आदि प्रच्छलन पदार्थों को इस प्रकार समस्त स्व और पर ज्ञेय को जानता है वह 
प्रत्यक्ष ज्ञान होता है। अनन्त सुख का अनुभावक होने से यह प्रत्यक्ष ज्ञान ही उपादेय है ।। ४४ ।। 
आगे हक कफ का कारण इन्द्रिय ज्ञान हेय है इस प्रकार उसकी निन्‍्दा करते है - 
सय॑ अमुत्तो मुत्तिगदो तेण मुत्तिणा मुत्त। 
ओगिण्हित्ता जोग्गं जाणदि वा तण्ण जाणदि ।। ५५ ।। 


जीव निश्चयनय से स्वय अमूर्तिक है परन्तु व्यवहार से मूर्ति अर्थात शरीर में स्थित हो रहा है। यह 
जीव द्रव्य तथा माव इन्द्रियाँ के आधारमूत मूर्त शरीर के द्वारा ग्रहण करने योग्य मूर्त पदार्थ का अवग्रह ईहा आदि 
क्रम से जानता है और क्षयोपशम की मन्दता तथा उपयोग के अभाव से नहीं भी जानता है। 
इन्द्रिय श्ञान यद्यपि व्यवहार से प्रत्यक्ष कहा जाता है तथापि निश्चयनय मे केवलज्ञान की अपेक्षा परोक्ष 
ही है। परोक्षज्ञान जितने अंश मे यूक्ष्म पदार्थ को नहीं जानता है उतने अंश में चित्त के खेद का कारण होता है और 
खेद ही दु ख है अत दु ख का जनक होने से इन्द्रिवज्ञान हेय है - छोड़ने योग्य है।। ४४ ।। 
आगे इन्द्रियों की अपने विषय में भी प्रवृत्ति होना एक साथ सम्भव नहीं है इसलिये इन्द्रिय ज्ञान 


हेय है यह कहते हैं - गंधो 
फासो रसो य गंधो वण्णो सददो व पुग्गला होंति। 
अक्खाणं ते अक्खा जुगवं ते णेव गेण्हंति।। ५६ ।। 
स्पर्श, रम, गन्ध, वर्ण और शब्द ये पुद्गल ही इन्द्रियों के विषय है 
कक 2३ सो उन्हें भी ये इन्द्रिया एक साथ 
जिस प्रकार सब तरह से उपादेयभूत अनन्तसुख का कारणमभूत कंवलज्ञान एक साथ समस्त पदाथों 


को जानता हुआ सुख का कारण होता है उस प्रकार 
हु कार यह इन्द्रिय ज्ञान अपने योग्य विषयों का भी युगपत्‌ 
होने से सुख का कारण नहीं है ।। ४६ | | 00४05 


आगे इन्द्रिय ज्ञान प्रत्यक्ष नही है ऐसा निश्चय करते हैं - 
] “तस्स णमाह लोगो देवासुरमणुअरायसबंधों । 
गाण च तहा सोक्ख ज तेसु पर च त णेव।।" ज ठत्तावधिक पाठ । 


प्रवचचनसार/ १0६ 
परदव्यं ते अक्खा णेव सहावोत्ति अप्पणो भणिदा। 
उवलद्ध॑ तेड़ि कहं पच्चक्खं अप्यणों होदि ।। ४७।। 


वे इन्द्रियां चूँकि आत्मा का स्वभाव नहीं है इसलिये पर द्रव्य कही गईं है फिर उन इन्द्रियों के द्वारा 
ग्रहण किया हुआ पदार्थ आत्मा के प्रत्यक्ष कैसे हो सकता है 2।। ४०।। 
आगे परोक्ष और प्रत्यक्ष का लक्षण प्रकट करते हैं - 


ज परदो विण्णाणं त॑ तु परोक्खत्ति भणिदमत्थेसु । 
जदि केवलेण णादं हवदि हि जीवेण पच्चक्खं।। ४८।। 


पदार्थ विषयक जो ज्ञान पर की सहायता से होता है वह परोक्ष कहनाता है और जो ज्ञान केवल 
आत्मा के द्वारा जाना जाता है बह प्रत्यक्ष कहा जाता है।। ४८ ।। 
आगे यही अतीन्द्रिय प्रत्यक्ष ज्ञान निश्वव युख है ऐमा अमेद दिखलाते ? - 
जाद सयय॑ समत्त णाणमणत्‌त्थ॑वित्यिद विमल | 
रहिद तु उग्गहादिहि सुहत्नि ण्यंतियं भणिद॥। ५९ ।। 
जो स्वय उत्पन्न हुआ है, परिपूर्ण है, अनन्त पद में विस्तृत है, निर्मल है और अवग्रह आदि क्रम से 
रहित है ऐसा ज्ञान ही निश्चय सुख है ऐसा कहा गया है ।। ४६ ।। 
आगे अनन्त पदार्थों को जानने के कारण केवलशानी को खेद होता होगा इस पूर्व प्रश्न का 


निराकरण करते हैं - , 
ज॒केवलत्ति णाणं त॑ं सोक्‍्ख परिणम च सो चेव। 
खेदो तस्स ण भणिदो जम्हा घादी खय जादा।। ६०0।। 
जो केवल डस नाम वाला ज्ञान है वह सुख है और वढ़ी सुख सबके जानने रुप परिणाम है। 
केवनज्ञान के खेद नही कड़ा गया है। क्योंकि घातियाकर्म श्षय को प्राप्त हुए हैं । 
खेद के स्थान ज्ञानावरणादि घातियाकर्म है। चूकि केवलज्ञानी के इनका क्षय हों चुकता है अत उनका 
केबलजञान आकुलता रुप खेद से सर्वथा रहित होता है।। ६० ।। 
आगे फिर भी केवलज्ञान को सुख स्प दिखलाते हैं - 
णाणं अत्थतगद लोगालोग्रेसु| विन्थडा दिट॒ठी। 
णट्ठमणिट॒ठं सब्बं इट॒ठं पुण ज तु त॑ लद्धं।। ६१ ।। 
केवलज्ञानी का ज्ञान पदार्थों के अन्त की प्राप्त है अर्थात्‌ अनन्त पदार्थों का जानने वाला है, उनकी 
दृष्टि अर्थात्‌ केवलदर्शन लोक-अलोक में विस्तृत है, समम्न अनिष्ट नष्ट हो चुकते हैं और जो इष्ट होता है वह 
उन्हें प्राप्त हो चुकता है। इस प्रकार केवलजञान ही सुख सप होता है।। ६१ ।। 
आगे केबलज्ञानियों के पलट जोक सुख है ऐसी भ्रद्धा करते हैं - 
ण हि सद॒दहंति सोक्खं सुढेसु परमंति विगदघादीण। 
सुणिकण ते अभव्वा भव्वा वा तं॑ पडिच्छति ।। ६२ ।। 
जिनके घातिया कर्म नष्ट हो चुके हैं ऐसे केवली भगवान्‌ का सुख सब सुखों में उत्कृष्ट है ऐसा 


] विथड। 2 ओगाहादिहिं। 3 एगलिव। 4 भणिय। 5 मणिओ। 6 घादिक्खय। 7 लोयानॉवेसु। 8 हि। 9 सुणिदृूण जब । 


११०/कुदकुन्दभारती 
सुनकर जो भ्रद्धान नहीं करते है वे अभव्य हैं और जो श्रद्धान करते हैं वे मव्य है। | ६२। ।' 


आगे परोश्व ज्ञानियों के जो दवा अहिवदुआ होता है बह अपारमार्थिक है ऐसा कहते हैं - 
मणुआसुरामरिंदा अहिददुआ इंदिएहिं सहजेहिं। 
असहंता त॑ दुक्खं रमंति विसएसु रम्मेसु।। ६३ ।। 

सहजोत्पन्न इन्द्रियों से पीडित मनुष्य घरणेन्द्र और देवों के इन्द्र - स्वामी उस इन्द्रियजन्य दु ख को 
न सहते हुए रमणीक विधयों में क्रीडा करते हैं।। ६३ ।। 

आगे जितनी इन्द्रियां हैं दे स्वृभाव से डी दु ख रुप हैं ऐसा विचार करते हैं - 

जेसिं विसयेसु रदी तेसिं दुक्खं वियाण सब्भाव। 
*जदि तं ण हि सब्भावं बावारो णत्यि विसयत्थं।। ६४।॥ 


जिन जीवों की विषयों में प्रीति है उनके दु ख स्वभाव मे ही जानो क्योंकि यदि वह दु ख उनके स्वभाव 
से उत्पन्न हुआ नही होता तो विषयों के लिये उनका व्यापार नहीं होता। 
जिस प्रकार व्याधि से पीडित मनुष्यों का औषधि के लिये व्यापार होता है उसी प्रकार इन्द्रियों से 
पीडित मनुष्यों का विषयों के लिये व्यापार होता है। मनुष्य अनुकूल विषय पाने के लिये निरन्तर व्याकुल रहते है 
इसमे दिदित होता है कि वे इन्द्रियजन्य दु ख को सहन नहीं कर सकते है।। ६४ ।। 
आगे मुक्तात्माओं को शगीर के बिना भी सुख है इसलिये शरीर सुख का साधन नहीं है यह 


पप्पा इटठे वबिसये फासेहिं समस्सिदे सहावेण। 
परिणममाणो अप्पा सयमेव सुह ण हवदि देहों ।। ६५।। 


स्पर्शनादि इन्द्रियों के द्वारा इष्ट विषयों को पाकर अशुद्ध ज्ञान-दर्शन रुप स्वभाव म॑ परिणमन करने 
वाला आत्मा ही स्वय सुख रुप होता है शरीर नहीं । 
सुख चेतन का गुण है इसलिये वह उसी में व्यक्त होता है शरीर जड़ पदार्थ है इसलिये उसमें नहीं 
पाया जाता है ।। ६४ । | 
आगे इसी का समर्थन करते हैं - 
एगंतेण हि देहो सुहं ण देहिस्स कुणइ सग्गे वा, 


विसयवसेण दु सोक्खं दुक्खं वा हवदि सयमादा।। ६६।। 


यह निश्चय है कि शरीर आत्मा को स्वर्ग में भी सुख रुप नहीं करता किन्तु यह आत्मा ही विषयों के 
वश स्वय सुख अथवा दु ख रुप हो जाता है।। ६६ ।। 
आगे आत्मा स्वय डी सुख स्वरुप है इसलिये जिस प्रकार दह सुख का कारण नहीं है उसी 
प्रकार पंचेन्द्रियों के विषय भी सुख के कारण नहीं हैं ऐसा कहते है - दीवेण 
तिमिरहरा जइ दिटठी जणस्स दीवेण णत्यि कादव्बं। 
तथ सोक्खं सयमादा विसया किं तत्य कुव्वंति।। ६७।। 


यदि किसी मनुष्य की दृष्टि अन्धकार को नष्ट करने वाली है तो जिस प्रकार उसे दीपक से कुछ 
। समसुखभीलितमनसा व्ववनमपि व्रेषमेति किमु कामा । 
स्थलमपि दहति झपाणा किमग पुनरगमगाण ।।जव । 2 अहिददुदा। 3 7ई॥। 4 जह। 5 कायव्व। 


कहते हैं - 


ब्रवचनसार/ १११ 
कार्य नहीं होता है उसी प्रकार आत्मा यदि स्वयं सुख रुप होती है तो उसमें पंचेन्द्रियों के विषय क्या करते हैं ? 
अर्थात्‌ कुद्ध नहीं।। ६७ | । 

आगे ज्ञान और सुख आत्मा का स्वभाव है यह दृष्टान्त से सिद्ध करते हैं - 
सयमेव जधादिच्चों तेज्नो उण्हों ब देवदा णमसि। 
सिद्वोवि तथा णाणं सुहं व लोगे तथा देवो।। ६८।॥। 


जिस प्रकार आकाश में सुर्य स्वयं तेजरुप है, उष्ण है और देवगति नामकर्म का उदय होने से देव है 
उसी प्रकार सिद्ध मगवान भी इस जगत में ज्ञान रुप हैं सुखरुप है और देव स्वरुप हैं ।। दर८ ।।' 
इत्यानन्दाधिकार 
आगे इन्द्रियजन्य सुख के स्वरुप का विद्यार प्रारम्भ करते हुए आचार्य मढाराज सर्वप्रथम उसके 
साधनभूत शुभोष्योग का वर्णन करते हैं - 
देवदजदिगुरुपूजासु घेव दाणम्मि वा सुसीलेसु। 
उववासादिसु रत्तो सुड्दोदओगप्पगो अप्पा ।। द्व्ट ।। 


जो आत्मा देव, यति, गुरु की पूजा में, दान में, गुणबव्रत-महाव्रत र्प उत्तम शीलों में और उपवासादि 
शुभ कार्यों में लीन रहता है वढ़ शुभोपयोगी कहलाता है।। द्वद ।। 
आगे इन्द्रियजन्य सुख शुभोपयोग के द्वारा साध्य है ऐसा कहते है - 
जुत्तों सुहेण आदा तिरियो वा माणुसो व देवो वा। 


भूदो तावदि कालं लह़दि सुहं इंदियं विविडं ।। ७0 ।। 
जो आत्मा शुभोपयोग से सहित है वह तियँच, मनुष्य अथवा देव होकर उतने समय तक इन्द्रियजन्य 
विविध सुखों को पाता है।। ७० । | 
आगे इन्द्रियजन्य सुख यथार्थ में दु ख ही है ऐसा कहते हैं - 
सोक्खं सहावसिद्ध णत्यि सुराणंपि सिद्धमुवदेसे । 
ते देहवेदणट्टा रमंति विसएसु रम्मेसु॥। ७१।। 
अन्य की बात जाने दो, देवां के मी स्वभावजन्य सुख नहीं है ऐसा जिनेन्द्र भगवान के उपदेश में 
युक्तियों से सिद्ध है | वास्तव में वे शरीर की वेदना से पीडित होकर रमणीय विषयों में रमण करते है ।। ७१ ।। 


आगे  शरणारबतिशव्शुत में समानता सिद्ध करते हैं - 
5 शरणारवतिरियसुरा भजंति जदि देहसंभवं दुक्खं। 
किध सो सुहो व असुहो उबओगो हवदि जीवाणं।। ७२ ।। 


जब कि मनुष्य, नारकी, तिवँच और देव चागें ही गति के जीव शरीर से उत्पन्न होने वाला दु ख 
भोगत है तब जीवों का वह उपयोग शुभ अयबा अशुभ कैसे हो सकता है ? | 

इन्द्रियजन्य सुख दु खों का कारण होने से शुभोपयोग और अशुभोपयोग समान ही है निःवय से इनमें 
कुछ अम्तर नहीं है ।। ७२।। 
] ६६ वीं गावा के आगे जब्सेनवृत्ति में मिम्नलिखित दो गाधाएं अधिक उपलब्ध हैं - 
वैजो दिटठी णाण डड़ढी सांक्ख तढेव ईजण्यि। 
निहुकापहागदशय महप्प जस्स सा अरिहां ।। । 


#+ ३/कुदकुन्दभारती 
आगे शुभोपयोग से उत्पन्न हुए फलवान्‌ पुण्य को विशेष रूप से दोषाधायक मानकर उसका 


निषेध करते हैं - 
कुलिसाउडचक्कधरा सुहोवओगप्पगेहिं भोगेहिं। 
देडादीणं विद्धि करेंति सुडिदा इवाभिरदा।। 3३ ।। 


इन्द्र तथा चक्रवर्ती सुखियों के समान “न हुए शुभोपयोगाठ ? मोगों स शेर आदि ॥7 ही वृद्धि 
करते हैं। 
शुभोपयोग का उत्तमफल देवों में इन्द्र को और मनुष्यों में चक्रवर्ती को ही प्राप्त होता है परन्तु उस 
फल से बे अपने शरीर को ही पुष्ट करते है न कि आत्मा को भी। वे वास्तव में दु खी रहते हैं परन्तु बाहय में 
सुखियों के समान मालूम होते है।। ७३ ।। 
आगे शुभोपयोगजन्य पुण्य भी दु ख का कारण ? यह प्रकट करते हैं 
जदि संति हि पुण्णाणि य परिणामसमुब्भवाणि विविहाणि। 
जणयंति विसयतण्ह॑ जीवाणं. देवदंताणं ।। ७४ ।। 


यह ठीक है कि शुभोपयोग र्प परिणामों से उत्पन्न होने वाले अनेक प्रकार के पुण्य विद्यमान रहते हैं 
परन्तु वे देवों तक समस्त जीवों की विषयतृष्णा ही उत्पन्न करते हैं। 
शुभोपयोग के फलस्वरुप अनेक भोगोपभोगों की सामग्री उपलब्ध होती है उमसे समस्त जीवों की 
विषयतृष्णा ही बढती है इसलिये शुभोपयोग को अच्छा कैसे कहा जा सकता है ?।। ७४ ।। 
आगे पुण्य को दु ख का बीज प्रकट करते हैं - 
ते पुण उदिण्णतण्हा दुहिदा तण्हाहि विसयसोक्खाणि। 


इच्छंति अणुहवंति य आमरण दुक्खसतत्ता।। ७४।। 


फिर, जिन्हें तृष्णा उत्पन्न हुई है ऐसे समस्त ससारी जीव तृष्णाओं से दु खी और दु खों से सतप्त 
होते हुए विषयजन्य सुखों की इच्छा करते हैं और मरण पर्यन्त उन्ही का अनुभव करते रहते हैं। 
विषयजन्य सुखों से तृष्णा बढती है और तृष्णा ही दुख का प्रमुख कारण है अत शुभोपयोग के 
फलस्वरुप प्राप्त होने वाले विषय सुख हेय है - छोड़ने योग्य हैं।। ७४ ।। 
आगे फिर भी कवच को विखिकाग, से दु ख रुप वर्णन करते हैं - 
सपर ; एर्ण बंधकारणं विसम॑। 
ज॑ इदियेहिं लद्धं तं सोक्खं दुक्खमेव तधा।। ७६।। 


जो सुख पांच इन्द्रियों से प्राप्त होता है वह पराधीन है, बाधा सहित है। बीच में नष्ट हो जाने वाला 
है, बन्ध का कारण है और विषम है - हानिवृद्धिस्प है इसलिये दु ख ही है । 
शुभोपयोग से पुण्य होता है और पुण्य से इन्द्रियजन्य सुख मिलता है परन्तु यथार्थ में विचार करने पर 
वह इन्द्रियजन्य सुख दु ख रुप ही मालूम होता है।। ७६।। 
आगे पुण्य और पाप में समानता है यद्द निश्चय विशाल कि इस कथन का उपसंहार करते हैं - 


ण हि मण्णदि जो एवं णत्थि पुण्णपावाणं । 
हिंडदि घोरमपारं॑ संसारं॑ मोहसंछृण्णो ।। ७७।। 
त गुणदो अधिगदरं अविव्किद मणुव्देवपदिभाव॑ ! 


अपुणब्भावणिबद्ध फणमामि पुणो पुणो सिद्ध ।। 2)॥ ] सहिय। 2 ठतहा। 


प्रवच्चनसार/ ११३ 


पुण्य और पाप में विशेषता नहीं है” ऐसा जो नहीं मानता है वह मोह से आच्छादित होता हुआ 
भवानक और अन्त रहित संसार में भटकता रहता है।। ७७ ।। 
आगे जो पुरुष शुभोपयोग और अशुभोपयोग को समान मानता हुआ समस्त रागद्वेष को छोडता है 
वही शुद्रोपयोग को प्राप्त होता हैं ऐसा कथन करते हैं - 
एवं विदिदत्यो जो दव्वेसु ण रागमेदि दोसं वा। 


उवओगविसुद्धों सो खबेदि देहुब्भवं दुक्खं।। ७८।। 


इस प्रकार पदार्थ के यथार्थ स्वस्प को जानने वाला जो पुरुष पर द्वव्यों में राग »र द्वेष भाव को 
प्राप्त नहीं होता है वह उपयोग से विशुद्ध होता डुआ शरीरजन्य दु ख को नष्ट करता है। 
सांसारिक सुख-दु ख्र का अनुभव रागद्वेष से होता है और चूंकि शुद्धोपयोगी जीव के वह अत्यन्त मन्द 
अथवा विनष्ट हो चुकते है इसलिये उसके शरीरजन्य दु ख का अनुमव नहीं होता है ।। ७८ ।। 
आगे मोड़ादि का उन्मूलन किये बिना का लाभ कैसे हो सकता है ? यह कहते हैं - 


चत्ता पावारंभं समुदिठदों बा सुहम्भि 
ण जह़दि जदि मोहादी ण लहदि सो अप्पगं सुद्धं।। ७८ ॥। 


पापारम्भ को छोड़कर शुभ आचरण में प्रवृत्त हुआ पुरुष यदि मोह आदि को नहीं छोडता है तो वह 
शुद्ध आत्मा को नहीं पाता है। 
अशुभोपयोग को छोड कर शुमोपयोग में प्रवृत्त हुआ पुरुष जब मोह, राग, द्वेष आदि का त्याग करता 
है अर्थात्‌ शुद्रोपयोग को प्राप्त होता है तमी कर्ममल कलंक से रहित शुद्ध आत्मस्वस्प को प्राप्त होता है। अन्यथा 
नहीं ।। ७८ ।। 
आगे मोह के नाश का उपाय प्रकट करते हैं - 


जो जाणदि अरहंतं॑ दब्व॒त्तगुणत्तपज्जयत्तेहिं। 
सो जाणदि अप्पाणं मोहो खलु जादि तस्स लय॑।। ८०0।। 


जो पुरुष द्वव्य, गुण और पर्यावों के द्वारा अरहन्त भगवान्‌ को जानता है वही आत्मा को जानता है 
और निश्चय से उसी का मोह विनाश को प्राप्त होता है। 
अरहन्त भगवान्‌ का जैसा स्वस्प है निश्चय नव से आत्मा का भी वैसा स्वरुप है अत अरहन्त के 
ज्ञान से आत्मा का ज्ञान स्वभाव सिद्ध है। जिस पुरुष को सौ टंच के सुवर्ण के समान शुद्ध आत्मस्वर्प का बोध हो 
गया है उसका मोहकर्म शीघ्र ही नष्ट हो जाता है।। ८0।। 
आगे यद्यपि मैंने स्वरुप छिन्तामणि पावा है तो भी प्रमादरुपी चोर विद्यमान है इसलिये जागता हूं 


कहते हैं - 
।् जीवो वबवगदमोहो उबलद्वो तच्चमण्पणो सम्मं। 
जहदि जदि रागदोसे सो अप्पाणं लहदि सुद्धं ।। ८१।। 


] चरियम्हि। 2 ७६ वीं गाया के आगे जयसेनव॒त्ति में निम्गकित 2 गाथाए अधिक उपलब्ध हैं - 
तवसंजमप्पसिद्धों सुद्घों सग्गापकगमर्गकरों ! 

अमरासुरिंदमहिदो देवो सो लोवसिहरत्थों ।। 

त॑ देवदेवदेव जदिवरव्सह गुरु तिलोवस्स | 

पणमति जे मणुस्सा ते सोक्खं अक्खय जति।। 3 जाइ। 


११४८ कुवकुन्दभारती 
जिसका दर्शन मोह नष्ट हो गया है ऐसा जीव आत्मा के यधार्थ स्वरुप को जानने लगता है - उसका 


'अनुमव करने लगता है और वही जीव यदि रागद्वैष को छोड देता है तो शुद्ध आत्मस्वरुप को प्राप्त हो जाता है। 
मिथ्यादर्शन के नष्ट होने से आत्मा के यथार्थ स्वस्प का श्रद्धान और बोध हो जाता है तथा रागद्वेष के 
छोड़ने से शुद्ध आत्मतत्व की प्राप्ति हो जाती है। जिसका मिथ्यादर्शन नष्ट हो गया है ऐसे जीव को रागद्वेष का नाश 
करने के लिये सदा जागरूक रहना चाहिए क्योंकि ये चोरों की मांति शुद्धात्मतत्व रुप चिन्तामणि को चुराने में सदा 
प्रयत्नशील रहते हैं ।। ८१ ।। 
आगे भगवान्‌ अरहन्त देव ने स्वय अनुभव कर वहीं मोक्ष का वास्तविक मार्ग बतलाया है ऐसा 


निरुपण करते हैं - 
'सब्वेबि य अरहंता तेण विधाणेण खविदकम्मंसा। 
किच्चा तधोवदेसं णिव्वादा ते णमो तेसि।। ८२।।* 


सभी अरहन्त भगवान्‌ उस पूर्वोक्त विधि से ही कर्मों के अंशों का क्षय कर तथा उसी प्रकार का 
उपदेश देकर निर्वाण को प्राप्त हुए हैं। मेरा उन सबके लिये नमस्कार है ।। ८२ ।। 
आगे शुद्धात्मलाभ के विरोधी मोह का स्वभाव और उसकी भूमिका का वर्णन करते हैं - 
दव्वादिएसु मूठो भावों जीवस्स हवदि मोदोत्ति। 


खुब्मदि तेणोच्छण्णो पष्पा रागं व दोसं वा।। ८३ ।। 


द्रव्य, गुण और पर्याय में विपरीताभिविनिवेश को प्राप्त हुआ जीव का जो भाव है वह मोह कहलाता है 
उस मोह से आच्छादित हुआ जीव राग और द्वेष को पाकर क्षुभित होने लगता है। 
मोह, राग और द्वेष यह तीन प्रकार का मोह ही शुद्धात्मलाम का परिपन्थी है - विरोधी है || ८३ ।। 
आगे बन्ध के कारण होने से मोड़, राग और देव नष्ट करने योग्य हैं ऐसा कहते हैं - 
मोहेण व रागेण व दोसेण व परिणदस्स जीवस्स । 
जायदि विबिहो बंधो तम्हा ते सखवइदव्वा ।। ८४ ।। 
मोह, राग और द्वेष से परिणत जीव के विविध प्रकार का बन्ध होता है इसलिये वे सम्यक्प्रकार से 
क्षय करने के योग्य है। 
बन्ध का कारण त्रिविध मोह ही है अत मोक्षामिलाषी जीव को उसका क्षय करना चाहिये । | ८४ || 
आगे मोड के लिंग ( चिन्ह ) बतलाते हैं इन्हें जानकर उत्पन्न होते ही नष्ट कर देना चाहिए ऐसा 
कहते हैं - 
अट्ठे अजधागडणं करुणाभावों य तिरियमणुएसु । 
विसएसु अप्पसंगो मोहस्सेदाणि लिंगाणि।। ८४ ।। 


पदार्थों का अन्यथा ज्ञान, तिब॑ँच और मनुष्यों पर करुणा का अभाव तथा इन्द्रियों के विषयों में आसक्ति 
ये मोह के घिहन हैं। इन प्रवृत्तियों से मोह के अस्तित्व का ज्ञान होता है ।। ८४ ।। 
आगे मोह का क्षय करने के लिए अन्य उपाय का विद्वार करते हैं - 


जिणसत्थादो अट्ठे पच्चक्खादीहिं बुज्ञदों णियमा। 


 सब्येवि। 2 ८२ वीं गाया के आगे ज व्‌ में निम्न गाथा अधिक व्याख्यात है - 
दसणसुद्वा पुरिसा णाणपहाणा समग्गचरियत्था। 
पूजासक्काररिहा दाणस्स य हि णमो तेसिं।। 3 तेणुच्छृण्णों। 


प्रवचचनसार/ ११५ 
खीवदि मोहोबचयो तम्हा सत्य समधिदव्वं ।। ८६ ।। 


प्रत्यक्षादि प्रमाणों के द्वारा जिनेन्द्र प्रणीत शास्त्र से पदाथों को जानने वाले पुरुष का मोह का समूह 
नियम से नष्ट हो जाता है इसलिये शास्त्र का अध्ययन करना चाहिये ।। ८६ | । 
आगे जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कहे हुए शब्द ब्रह्म में पदार्थों की व्यवस्था किस प्रकार है ? 
इसका निरूपण करते हैं - 
दव्वाणि गुणा तेसिं पज्जाया अट्ठसण्णया भणिया। 


तेसु गुणपज्जयाणं अप्पा दब्वत्ति उवदेसों।। ८७।। 


द्रव्य, गुण और उनके पर्याय अर्थ नाम से कहे गये हैं इन तीनों में गुण और पर्यायों का जो स्वभाव है 
वही द्रव्य कहलाता है ऐसा उपदेश है। 
गुण और पर्याय द्वव्य से अपृथग्मूत हैं इसलिये इनका स्वभाव ही द्रव्य है ऐसा अमेद विवक्षा से कहा 
गया है । | ८७ । | 
आगे मोहक्षय में कारणभूत जिनेन्द्र का उपदेश मिलने पर ही पुरुषार्थ कार्यकारी है इसलिये 


उसकी प्रेरणा करते हैं - 
जो मोहरागदोसे णिहणदि उबलद्धजोण्हमुबदेसं। 
सो सब्वदुक्खमोक्खं पावदि अधिरेण कालेण।। ८८ ।। 


जो पुरुष जिनेन्द्र मगवान का उपदेश पाकर मोह, राग और द्वेष को नष्ट करता है वह थोड़े ही समय 
में समस्त दु खों से छुटकारा पा जाता है ।। ८८ । | 
आगे स्व-पर का भेदविज्ञान होने से ही मोह का क्षय होता है इसलिये स्वपर का भेदविज्ञान 
प्राप्त करने के लिये यत्न करते हैं - 
णाणप्पगमप्पाणं. परं च दव्वत्तणाडिसंबद्ध । 


जाणदि जदि णिच्छयदो जो सो मोहक्खयं कुणदि।। ८्ट ।। 


जो पुरुष निश्चय से ज्ञानमव आत्मा को स्वकीय द्रव्यत्व से और शरीरादि पर पदार्थ को परकीय 
द्रव्यत्व से अभिसबद्ध जानता है वह मोह का क्षय करता है। मोह का क्षय स्वपरमेदविज्ञान से ही होता है || ८८ ।। 
आगे स्वपर भेद की सिद्धि आगम से करना चाहिये ऐसा उपदेश देते हैं - 
तम्हा जिणमग्गादो गुणेहिं आदं परं च दत्वेसु। 


अभिगच्छदु णिम्मोह इच्छदि जदि अप्पणों अप्पा।। <0।। 


इसलिये यदि यह जीव अपने आपके मोहाभाव की इच्छा करता है तो उसे चाहिये कि वह जिनमार्ग से 
अर्थात्‌ जिनेन्द्रप्रणेत आगम से विशेष गुणों के द्वारा समस्त द्रव्यों में निन और पर को पहिचाने। 

गुण दो प्रकार के हैं - सामान्य और विशेष। जो समस्त द्रव्यों में समानरूप से पाये जावें वे सामान्य 
गुण हैं जैसे अस्तित्व, वस्तुत्व आदि और जो खास द्वव्यों में पावे जावें वे विशेष गुण हैं जैसे ज्ञान, दर्शन तथा रुप, 
रस, गन्ध स्पर्श आदि। इनमें से सामान्य गुणों के द्वारा किसी द्रव्य का पार्थक्य सिद्ध नहीं हों सकता क्योंकि वे 
समान रूप से सबमें पाये जाते है। पार्थक्य शञान-दर्शनादि विशेष गुणों से ही सिद्ध हो सकता है इसलिये जो जीव 
यह चाहता है कि हमारा आत्मा मोह से रहित हो उसे विशेष गुणों के द्वारा सर्वप्रथम निज और पर का मैद विज्ञान 
प्राप्त करना चाहिये क्योंकि जब तक पर से मिन्‍न स्वद्रव्य के वास्तविक स्वरुप का बोध नहीं होगा तब तक उसकी 
$ समहिदर्व्य। 


११६/कुदकुन्दभारती 
प्राप्ति असभव बनी रहती है ।। ६0 ।। 
आगे जिनेन्द्र प्रणीत पदार्थों की श्रद्धा के विना घर्म का लाभ नहीं हो सकता यह कहते हैं - 
सत्तासंबद्धेदे सबविसेसे जो हि. णेव सामण्णे। 


सददहदि ण सो समणों तत्तो धम्मा णेव संभवदि ।। ८१ ।। 


जो पुरूष भ्रमण अवस्था में स्थित होता हुआ सत्ता से सम्बद्ध अर्थात्‌ सामान्य गुणों से युक्त और अपने 
अपने विशेष गुणों से सहित इन जीव पुद्गलादि द्वव्यों का भ्रद्धान नही करता है वह भ्रमण नहीं है -साधु नहीं है 
और उस पुरुष से शुद्रोपयोग रुप घ॒र्म का होना संभव नही है।। ६१ ।। 
आगे मोडादि को नष्ट करने वाला भ्रमण ही धर्म है ऐसा निरुपण करते हैं - 
जो णिहदमोहदिट॒ठी विरागचरियम्मि। 


अब्भुटिठदो महष्पा धम्मोत्ति विसेसिदों समणों ।। 2 ।। 


जिसने दर्शन मोह का नाश कर दिया है, जो आगम में कुशल है, वीतराग चारिय्र म सावधान हैं और 
जिसका आत्मा रत्नत्रय के सदभाव से महान्‌ है ऐसा भ्रमण - साधु धर्म है ऐसा कहा गया है । 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र का धर्म कहा है यहां उनके आधघारमूत श्रमण के 
आधार-आधेय में अमेद विवश्षा से घर्म कह दिया गया है।। ६२ ।॥' 
इति भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यकृते प्रवचनसारपरमागमे झ्ञानतत्वप्रशापनो नाम प्रथम श्रुतस्कन्ध समाप्त । 
फ् 


शेवतत्वाधिकार' 
अब ज्ञेय तत्व का कथन करते हुए यह दिखलाते हैं कि ज्ञेय अर्थात्‌ ज्ञान का विषयभूत पदार्थ 
द्रव्य, गुण और पर्याय स्वरुप है - 
अत्यो खलु दव्वमओ दव्वाणि गुणप्पगाणि भणिदाणि। 


तेहिं पुणो पज्जावा पज्जयमूढठा हि परसमया।। १।। 


निश्चय से पदार्य द्रव्य रुप है, द्रव्य, गुण स्वस्प कहे गये है, उन द्रव्य और गुणों से पर्याय उत्पन्न होते 
हैं और जो जीव उन पर्यावों में मूढ है अर्थात्‌ उन्हें ही द्वव्य मानते है वे परसमय है - मिध्यादृष्टि है ।। १ ।। 
आगे स्वसमय और परसमय की व्यवस्था बता हल - 


जे पज्जयेसु णिरदा जीवा णिदिदटठा। 
आदसहावम्मि ठिदा ते सगसमया मुणेदव्वा।। २।। 


जो जीव मनुष्यादि पर्यायों में निरत है अर्थात्‌ उन्हें ही आत्मद्रव्य मानते है वे परसमय कहे गये है और 
] इसके आगे जयसेनवृत्ति में निम्नाकित 2 गाथाए अधिक व्याख्यात हैं - 
जो त दिद्‌ठा तुदठों अब्भुट्ठिस्ता करेंदि सक्‍कार। 
वंदगणमसणादिहिं तत्तो सो धम्ममादियदि ।। 
तेज णरा तिरिच्छा देविं वा माणुसि गदिं पष्पा।। 

सया सपृण्णमणोरहा होंति।। 2 हस गाया के माया का भा भय है - 
बा तल पल किक कक ते पूर्व जयसेनवात्त में निम्नाकित माथा का भा ज्याख्यान किया थया है 
वोच्छामि संगहादो परमट्ठविणिव्कयाधिगम ।। । ।। 3 परसमयिगति। 


प्रबधनसार/ ११७ 
जो आत्मस्वसुप में स्थित है अर्थात्‌ शुद्ध ज्ञानदर्शनस्वर्प आत्मा को अपना मानते है उन्हें स्‍्वसमय मानना चाहिये ।। 
२।। 

अब द्रव्य का लक्षण कहते हैं - जाल 
अपरिच्चत्त-सहावेणु- प्पाद- व्वव-घुवत्त- । 
गुणवं च सपज्जायं जत्त॑ दब्वत्ति वुच्चंति।। ३ ।। 
जो अपने स्वभाव को न छोडता हुआ उत्पाद, व्यव और ध्रौव्य से सम्बद्ध रहता है, गुणवान्‌ है और 
पर्यायों सहित है उसे द्रव्य कहते हैं।। ३ ।। 
स्वभाव का अर्थ अस्तित्व है, वह अस्तित्व स्वरुपास्तित्व और सादृश्यास्तित्व के भेद से दो 
प्रकार का है। उनमें से स्वस्पास्तित्व का कथन करते हैं - 


सब्भावो हि सहावो गुणेहिं सगपज्जएहिं चित्तेहिं। 
दव्वस्स सब्वकालं उप्पादव्ववधुवत्तेहिं ।। ४ ।। 


गुणों से, विविध प्रकार की पर्यायों से और उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य से द्रव्य का जो सदा सदभाव 
रहता है वहीं उसका स्वभाव है - स्वस्पास्तित्व है। | ४ । 
अब सादृश्यास्तित्व का स्वस्प कहते हैं - 
इह विविहलक्खणाणं लक्खणमेगं सदित्ति सव्यगयं। 


उवदिसदा खलु घम्म॑ जिणवरवसहेण पण्णत्तं।। ४।। 


निश्चय से इस लोक में घ॒र्म का उपदेश देने वाले श्री वृषम जिनेन्द्र ने कहा है कि भिन्न-भिन्न लक्षणों 
वाले द्र॒व्यों का "सत” यह एक व्यापक लक्षण है। समस्त द्रव्यों में सामान्य रुप से व्याप्त रहने के कारण "सत्‌" 
को सादृश्यास्तित्व कहते हैं । 
स्वस्पास्तित्व विशेषलक्षण रुप है क्योंकि उसके द्वारा प्रत्येक द्रव्य की द्वव्यान्तर से पृथक व्यवस्था 
सिद्ध होती है और सादृश्यास्तित्व सामान्यलक्षण सर्प है क्योंकि उसके द्वारा प्रत्येक द्रव्य की पृथक-पृथक सत्ता 
सिद्ध न होकर सबमें पाई जाने वाली समानता की सिद्धि होती है। जिस प्रकार वृक्ष अपने-अपने स्वस्पास्तित्व से 
आम, नीम आदि मेदों से अनेक प्रकार का है और सादृश्यास्तित्व से वृक्ष जाति की अपेक्षा एक है उसी प्रकार द्वव्य 
अपने-अपने स्वस्पास्नित्व से जीव, पुदुगल, धर्म, अधर्म, आकाश और काल के भेद से छह प्रकार हैं और 
सादृश्यास्तित्व से सत॒ की अपेक्षा सब एक हैं। स्वस्पास्तित्व विशिष्टग्राही है और सादृश्यास्तित्व सामान्यग्राही | 
३।। 
आगे यह बतलाते हैं कि एक द्रव्य, दूसरे द्रव्य से उत्पन्न नहीं होता, वह स्वयं सिद्ध है और 
सत्ता द्रव्य से अभिन्‍न है - अपृथग्भूत है - 
दव्व॑ सहावसिद्धं सदिति जिणा तच्चदों समक्खादो। 
सिद्ध तथ आगमदो गेच्छदि जो सो हि परसमओ ।। ६ ।। 


प्रत्येक द्रव्य स्वमाव से सिद्ध है - उसकी किसी दूसरे द्रव्य से उत्पत्ति नहीं होती है तथा सत्‌ स्वरूप 
है - सत्ता से अभिन्‍न है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने ययार्थ में कहा है। जो पुरुष आगम से उस प्रकार सिद्ध द्वव्यस्वरुप 
को नहीं मानता है वह परसमय है - मिथ्यादृष्टि है।। ६।। 
अब बतलाते हैं कि उत्पादादित्रय रुप होने पर ही सत्‌ द्रव्य होता है - 
। अपरिव्वत्तसहाबं। 2 ज॑ त। 3 सह। 4 तह। 


हे सदवदिठयं सहावे दव्वं दव्वस्स जो हि परिणामों । 


अत्येसु सो सहावो ठिदिसंभवणाससंबद्घों ।। ७।। 


स्वभाव में अवस्थित रहने वाला सत्‌ द्रव्य कहलाता है और गुणपर्याव रुप अर्थों में उत्पाद, व्यय तथा 
ध्रौव्य से सम्बन्ध रखने वाला द्वव्य का जो परिणमन है बह उसका स्वमाव है। 
सत्‌ द्रव्य का लक्षण अवश्य है परन्तु न केवल वह स्थितिस्प है - ध्रौव्यात्मक है अपितु उत्पाद और 
व्ययरुप भी है। इस प्रकार उत्पादादि त्रिलक्षण सत्‌ ही द्वव्य का स्वरुप है।। ७।। 
अब उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य के पारस्परिक अबिनाभाव को सुदृढ करते हैं अर्थात्‌ इस बात का 
निरूपण करते हैं कि उक्त तीनों धर्म  कविहोओ एक दूसरे को छोड़कर नहीं रह सकते - 
ण भवो मं भंगो वा णत्यि संभवविहीणों । 


उप्पादो वि य भंगो ण विणा घोव्वेण अत्थेण ।। ८।। 


उत्पाद, व्यय से रहित नहीं होता, व्यय उत्पाद से रहित नही होता और उत्पाद तथा व्यय दोनों ही 
धौव्य रुप पदार्थ के बिना नहीं होते । 
किसी भी द्वव्य में नूतन पर्याय की उत्पत्ति, उसकी पूर्व पर्याय के नाश के बिना नहीं हो सकती और 
पूर्व पर्याय का नाश नूतन पर्याय की उत्पत्ति के बिना नहीं हो सकता तथा पूर्वोत्तर पर्यायों में एकता ध्रौव्य के बिना 
समभव नहीं हो सकती अत उत्पादादि तीनों धर्म परस्पर में अबिनामूत हैं अर्थात एक दूसरे के बिना नहीं हो सकते 
है।। ८।। 
आगे इस बात का निस्यण करते हैं कि उत्पादि तीनों द्रव्य से पृथक नहीं हैं - 
उप्पादट्ठिदिभंगा विज्जंते पज्जएसु पज्जाया। 
दब्वं हि संति णियदं तम्हा दव्वं हवदि सब्वं।। ८ ।। 
उत्पाद, व्यय और धौव्य पर्यायों में रहते हैं और पर्याय ही - ब्रिकालवर्ती अनेक पर्यायों का समूह ही 
द्रव्य है अत यह निश्चय है कि उत्पादादि सब द्वव्य ही हैं उससे पृथक नहीं हैं ।। ६।। 
अब उत्पादादि में 32 का किक मेद को दूरकर द्रव्यपना सिद्ध करते हैं - 
समवेदं खलु दव्वं समवठिदिणाससण्णिवटठेहिं। 
एकम्मि चेव समये तम्हा दव्व खु तत्तिदयं।। १0।। 


निश्चय से द्रव्य उत्पाद, व्यय और प्रौव्य नामक पदार्थों से समवेत है, एकमेक है, जुदा नहीं है और 
वह भी एक ही समय में। अत यह निश्चय है कि उत्पादादि तीनों पदार्थ द्वव्य स्वस्प हैं - उमसे मिन्‍न नहीं हैं ।। 
१0।। 
आगे अनेक द्रव्यों के संयोग से होने वाली पर्यायों के द्वार से द्रव्य में उत्पादादि का विचार करते 
हैं - 
पाडुब्भवदि य अण्णो पज्जाओं पज्जओं वयदि अण्णों। 
दव्वस्स त॑ पि दव्व॑ णेव पणटठं ण उप्पण्णं।। ११॥। 


! द्रव्य का अन्य पर्याय उत्पन्न होता है और अन्य पर्याय नष्ट होता है फिर भी द्रव्य न नष्ट ही हुआ है 
और न उत्पन्न ही । 


यदि "दव्व हि” कें स्थान पर "दव्वम्डि” ऐसा सप्तम्यन्त पाठ मान लिया जाय तो यह अर्थ हो सकता है कि उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य 
पर्यावों में विध्यमन है और पर्वायें द्रव्य में विद्यमान हैं अत यह सब द्रव्य ही हैं यह निश्चयपूर्वक कहा जाता है । 


प्रबचनसा२/१ १६ 
सयोग से उत्पन्न होने वाले द्रव्यपर्याय दो प्रकार के हैं एक समानजातीय और दूसरा असमानजातीय | 
स्कन्ध की द्वयणुक, त््यणक, चतुरणुक आदि पिण्ड पर्याय समानजातीय पर्वावें हैं और जीव तथा पुद्गल के सम्बन्ध 
से होने वाले नर-नारकादि पर्याव असमानजातीय पर्यावें हैं। किसी स्कन्ध में त्र्यणुक पर्याय नष्ट होकर चतुरणुक 
पर्याय उत्पन्न हो गया पर परमाणुओं की अपेक्षा वह स्कनन्‍्ध न नष्ट ही हुआ है और न उत्पन्न ही। इसी प्रकार 
किसी जीव में मनुष्य पर्याय नष्ट होकर देव पर्याय उत्पन्न हो गया पर जीवत्व सामान्य की अपेक्षा वह जीव न नष्ट 
ही हुआ है और न उत्पन्न ही। इससे सिद्ध होता है कि उत्पादादि तीनों द्रव्य रुप ही हैं उससे पृथक्‌ नहीं हैं।। 
११॥। 
अब एक द्रव्य के द्वार से द्रव्य में उत्पादादि का विचार करते हैं - 
परिणमदि सं दब्वं गुणदो य गुणंतरं सदविसिट॒ठं । 
तम्हा गुणपज्जाया भणिया पुण दव्वमेवत्ति।। १२।। 


अपने स्वस्पास्तित्व से अमिन्न द्रव्य स्वयं ही एक गुण से अन्यगुण रुप परिणमन करता है अत 
गुणपर्याय द्रव्य इस नाम से ही कहे गये हैं। 


एक द्रव्य के आश्रित होने वाले पर्याय गुणपर्याय कहलाते हैं जेसे कि किसी आम में हरा रुप नष्ट 
होकर पीला रूप उत्पन्न हो गया यहां पर हरा और पीला रूप आम के गुणपर्याय है। अथवा किसी जीव का 
ज्ञानगुण मतिज्ञान रुप से नष्ट होकर श्रुतज्ञान रुप हो गया यहां मतिज्ञान और श्रुतज्ञान जीव के गुणपर्याय हैं। जिस 
प्रकार हरे पीले रुप में परिवर्तन होने पर भी आम आम ही रहता है अन्य रुप नही हो जाता है अथवा मति-घश्रुतज्ञान 
में परिवर्तन होने पर भी जीव जीव ही रहता है अन्य स्प नहीं हो जाता है। उसी प्रकार ससार का प्रत्येक द्रव्य 
यद्यपि एक गुण से अन्यगुण रुप परिणमन करता है परन्तु वह स्वयं अन्य स्प नहीं हो जाता इससे सिद्ध होता है कि 
गुणपर्याय द्रव्य ही है - उससे मिन्‍न नहीं है।। १२।। 

अब सत्ता और द्रव्य अभिन्न हैं इस विषय में युक्ति प्रदर्शित करते हैं - 
ण॑ हवदि जदि सद॒दव्ब॑ असदभुवं हबदि त॑ कध दव्वं। 


हवदि पुणो अण्णं वा तम्हा दव्वं सब सत्ता।। १३ ।। 


यदि द्रव्य स्वव सत्‌ रुप न हो तो वह असत्‌ रुप हो जावेगा और उस दशा में वह प्रुवरुप - नित्यरूप 

किस प्रकार हो सकेगा ? द्वव्य में जो ध्रुवता है वह सत्‌ रुप होने से ही है यदि द्रव्य को सत्‌ रुप नही माना जावेगा 

तो द्व्य की ध्रुवता नष्ट हो जावेगी अर्थात्‌ द्रव्य ही नष्ट हो जावेगा। इसी प्रकार यदि सत्ता से द्रव्य को पृथक माना 

जाबे तो सत्ता गुण अनावश्यक हो जाता है। सत्ता की आवश्यकता द्वव्य का अस्तित्व सुरक्षित रखने के लिये ही 

द्वोती है। यदि सत्ता से पृथक रहकर भी द्रव्य का अस्तित्व सुरक्षित रह सकता है तो फिर उस सत्ता के मानने की 
आवश्यकता ही क्‍या है ? इससे सिद्ध होता है कि द्वव्य स्वयं सत्ता रुप है।। १३ ।। 

अब पृथक्त्व और अन्यत्व का लक्षण प्रकट करते हुए द्रव्य और सत्ता में विमिन्‍नता सिद्ध करते 


पविभत्तपदेसत्त॑ पुधत्तमिदि सासणं हि वीरस्स। 
अण्णत्तमतब्भावो ण तब्भवं॑ भवदि कधमेगं।। १४ ।॥। 


निश्चय से श्री महावीर स्वामी का ऐसा उपदेश है कि प्रदेशों का जुदा-जुदा होना पृथक्त्व है और 
अन्य पदार्थ का अन्य रुप नहीं होना अन्यत्व कहलाता है। जब कि सत्ता और द्रव्य परस्पर में अन्यरुप नहीं होते, 
गुण और गुणी के रुप में जुदे-जुदे ही रहते हैं तब दोनों एक कैसे हो सकते हैं ? अर्थात नहीं हो सकते। 


हैं. 


१२०/कुदकुन्दभारती 
सत्ता गुण है और द्वव्य गुणी है। गुण गुणी में कभी भी मेद नहीं होता इसलिये दोनों में पृथकत्व नाम 
का मेद न होने से एकता है - अमिन्‍नता है परन्तु सत्ता सदा गुण ही रहेगा और द्वव्य गुणी ही। त्रिकाल में भी 
अन्य स्प नहीं होंगे इसलिये दोनों में अन्यभाव नाम का भेद रहने से एकता नहीं है अर्थात्‌ मिन्‍नता है। साराश यह 
हुआ कि द्रव्य और सत्ता में कर्थचित्‌ मेद और कथचिद्‌ अमेद है।। १४ ।। 
आगे अतदभाव रुप अन्यत्व का लक्षण उदाहरण द्वारा स्पष्ट करते हैं - 


सद्दव्बं सच्च गुणो सच्चेव य पज्जओत्ति वित्थारो। 
जो खलु तस्स अभावो सो तदभावों अतब्भावो।। १५।। 


सत्ता रुप द्वव्य है, सत्तास्प गुण है और सत्तास्प डी पर्याय है इस प्रकार सत्ता का द्वव्य, गुण और 
पर्यायों में विस्तार है। निश्चय से उसका जो परस्पर में अभाव है वह अमाव ही अतदमाव है - "अन्यत्व” नाम का 
मेद है। 
जिस प्रकार एक मोती की माला हार, सूत्र और मोती इन मेदों से तीन प्रकार है उसी प्रकार एक 
द्रव्य द्रव्य, गुण और पर्याय के मेद से तीन प्रकार है। जिस प्रकार मोती की माला का शुक्ल गुण, शुक्त्र हार, शुक्ल 
सूत्र और शुक्ल मोती के मेद से तीन प्रकार है उसी प्रकार द्वव्य का सत्तागुण, यत्द्रव्य, सत्‌ गुण और सत्‌ पर्वाव के 
मेद से तीन प्रकार है। जिस प्रकार मेद विवक्षा से मोती की माला का शुक्ल गुण, हार नहीं है, सूत्र नहीं है, और 
मोती नहीं है तथा हार सूत्र और मोती शुक्लगुण नहीं हैं उसी प्रकार एक द्रव्य में पाया जाने वाला सत्ता गुण द्रव्य 
हीं है, गुण नहीं है और पर्याय नहीं है तथा द्रव्य गुण और पर्याव भी सत्ता नहीं है। सबका परस्पर में 
भन्‍्योन्याभाव है। यही अतदमाव या अन्यत्व नाम का भेद कहलाता है। सत्ता और द्रव्य के बीच यही अन्यत्व नाम 
का मेद है।। १४।। 
अब अतदभाव सर्वथा अभाव रूप है इसका निषेध करते हैं - 
ज॑ं दव्बं तण्ण गुणी जो वि गुणो सो ण तच्चमत्थादो । 
एसो हि अतब्भावो णेव अभाबोत्ति णिदिदटठो ।। १६।। 


जो द्रव्य है वह गुण नहीं है, और जो गुण है वह यथार्थ में द्वव्य नहीं है। निश्चय से यही अतदभाव है 
- अन्यत्व नामक मेद है। सर्वधा अभाव अतदभाव नही है ऐसा कहा गया है। 
द्रव्य और गुण में सर्वधा अमाव मानने से दोनों का डी अस्तित्व सिद्ध नही होता अत एक का अन्यरूप 
नहीं हो सकना ही अतदभाव माना जाता है।। १६।॥। 
आगे सत्ता और द्रव्य में गुणगुणी भाव सिद्ध करते हैं - 
जो खलु दव्वसहावों परिणामों सो गुणो सदविसिट॒ठो। 


सदवटिठयं सहावे दव्वत्ति जिणोबदेसोयं।। १७।। 


निश्चय से जो द्रव्य का स्वमावमूत उत्पादादित्रय रुप परिणाम है वह सत्ता से अभिन्‍न गुण है और 
निरन्तर स्वभाव में अवस्थित रहने वाला द्रव्य सत्‌ है ऐसा जिनेन्द्र भगवान का उपदेश है। 
निरन्तर स्वमाव में स्थित रहने के कारण द्रव्य सत्‌ कहलाता है और त्रिकालवर्ती द्रव्य का जो 
उत्पादादित्रव रूप परिणमन है वह उसका स्वभाव है। द्रव्य का स्वभाव सत्ता से अभिन्‍न है तथा गुण स्वस्प है। 
द्रव्य में सत्ता गुण की प्रधानता है और सत्ता गुण में द्वव्य रहता है ऐसा व्यवहार होता है | इसी व्यवहार के कारण 
ह को सत्‌ कहा है। इस सत्ता गुण से सत्‌ स्वरुप गुण द्रव्य का भान होता है अत सत्ता गुण है और द्रव्य गुणी 
।। १७ ।। 


प्रब्धनसार/ १२१ 
अब गुण और गुणियों में नावापन का निराकरण करते हैं - 


णत्वि गुणोत्ति व कोई पज्जाओ त्तीह वा विणा दतच्वं। 
दव्वत्त॑ पुणभावी तम्हा दव्व॑ सय॑ सत्ता।। १८।॥ 


इस ससार में द्वत्य के बिना न कोई गुण है और न कोई पर्याय है अर्थात्‌ जितने भी गुण अथवा पर्याय 
हैं वे सब द्वव्य के आश्रय ही रहते हैं। और चूकि द्रव्य का अस्तित्व उसका स्वमावभूत गुण है इसनिये द्रव्य स्वयं 
ही सत्ता सर्प है। 
साराश यह है कि जीवादि द्रव्य और उनके स्वमावमूत अस्तित्वादि गुण सर्वथा पृथक्‌-पृथक नहीं है।। 
१८६।। 
आगे सदुत्पाद और अरदुत्पाद में अविरोध प्रकट करते हैं - 
एवंविहे सहावे दव्य॑ दव्वत्थपज्जवत्थे्िं। 


सदसब्भावणिबद्धं पाडुब्भावं सदा लभदि।। १<।। 


इस प्रकार का द्रव्य, स्वभाव में द्रव्याथिक तथा पर्वावार्थिक नयों की विवक्षा से क्रश सत्‌ और असत्‌ 
इन दो भावों से संयुक्त उत्पाद को सदा प्राप्त होता है। 

जिस प्रकार क्रम से होने वाली कटक-कुण्डलादि पर्यायों में सुवर्ण पहले से ही विद्यमान रहता है 
नवीन-नवीन उत्पन्न नहीं होता है इसलिये उसका उत्पाद सदुत्पाद कहलाता है उसी प्रकार क्रम से होने वाली 
नर-नारकादि पर्यायों में जीवादि द्रव्य पहले से ही विद्यमान रहता है नवीन-नवीन उत्पन्न नहीं होता है इसलिये 
द्रत्याथिक नय की अपेक्षा मे उनका उत्पाद सदुत्पाद कहलाता है। और जिस प्रकार सुवर्ण में क्रम से होने वाली 
कटक-कुण्डलादि पर्यायें नई उत्पन्न होती हैं उसी प्रकार जीवादि द्वव्यों में क्रम से होने वाली नर-नारकादि पर्यायें 
नई नई ही उत्पन्न होती है अत पर्यावार्थिक नय से उसका असदुत्पाद कहलाता है।। १६ ।। 


अब द्रव्यार्थिक नय से द्रव्य में जिस सदुत्पाद का वर्णन किया है उसी का पुन समर्थन करते हैं - 
जीवों भवं भविस्सदि णरो$मरो वा परो भवीय पुणों। 


कि दब्वत्तं पजहदि ण जहं अण्णो कहं होदि।। २० ।। 


जीवद्रव्य, परिणमन करता हुआ मनुष्य, देव अथवा अन्य कुछ रुप होगा सो तदूप होकर क्‍या अपनी 
द्रव्यत्व शक्ति को - जीवत्व भाव को छोड देता है 7 यदि नहीं छोइता है तो अन्य रुप कैसे हो सकता है ? 
कालक़म से द्वव्य में अनन्तपर्ययिं उत्पन्न होती हैं परन्तु वे अन्वय शक्ति से साथ में लगे हुए 
दव्यत्वभाव को नहीं छोडती हैं अत इस द्वव्यत्वमाव की अपेक्षा उन अनन्तपर्वायों का उत्पाद सदुत्पाद ही कहलाता 
है।। २०।। 
अब पर्यावार्थिक नय से द्रव्य में जिस असदुत्पाद का वर्णन किया था उसका समर्थन करते है - 
मणुओ ण होदि देवो देवों वा माणुसो व सिद्धो वा। 
एवं अहोज्जमाणो अणण्णभावं कघं लहदि।। २१।। 
जो मनुष्य है वह उस समय देव नहीं है और जो देव है वह उस समय मनुष्य अथवा सिद्ध नहीं है 
क्योंकि एक द्रव्य की एक कान में एक ही पर्याय हो सकती है। इस प्रकार देवादि रुप नहीं होने वाला मनुष्यादि, 


परस्पर में अभिन्न भाव को किस प्रकार प्राप्त हो सकता है ? 
पर्याय क्रमवर्ती ही होती है अत पूर्व पर्याय में उत्तर पर्याय का और उत्तरपर्याय में पूर्व पर्याय का 


१३२/कुंदकुन्दभारती 
अमाव सुनिश्चित रहता है और बही कारण है कि उत्नर क्षण में होने वाली पर्याय का उत्पाद अगदुत्पाद कहलाता 
है। यह कथन पर्यावार्थिक नय की अपेक्षा है।। २१।। 
अब एक हो द्रव्य में अन्यत्वमभाव और अनन्यत्वभाव ये दो परस्पर विरोधी भाव किस तरह रहते 
हैं इसका वर्णन करते हैं - नर भटक 
दव्वंटिठएण सब्बं दब्व॑त॑ पज्जयटिठणए्ण पुणो । 
हवदि य अण्णमणण्णं तक्‍्काल॑ तम्मयत्तादों ।। २२।। 


द्रव्याधिक नय की विवक्षा से वह समी द्वव्य - द्रव्य की समस्त पर्यायें अन्य नहीं हैं और पर्यायार्थिक 
नय की अपेक्षा से अन्य हैं क्योंकि उस समय वे उसी पर्याय रुप हो जाती हैं। 

द्रव्याधिक नय अन्वयग्राडी है और पर्यायार्थिक नय व्यतिरेकय्राही । द्रव्याधिक नय कालक्रम से होने 
वाली अनन्त पर्यायों में अन्चय को ग्रहण करता है इसलिये उसकी अपेक्षा से उन समस्त पर्वायों में अनन्यत्व भाव 
सिद्ध होता है और पर्यावार्थिक नय कालक्रम से होने वाली अनन्तपर्यायों में व्यतिरिक को ग्रहण करता है इसलिये 
उसकी अपेक्षा उन समस्त पर्यायों में अन्यत्व भाव सिद्ध हीता है। साराश यह है कि नय विवक्षा से एक ही द्रव्य में 
दो परस्पर विरोधी भाव सिद्ध हो जाते हैं।। २२।। 

अब सब प्रकार का विरोध री औीक वाली सप्तभंगी वाणी का अवतार करते हैं - 
य य हवदि अदत्तव्वमिदि पुणों दव्वं। 


पज्जाएण दु केणवि तदुभयमादिट्ठमण्णं॑ बा।। २३ ।। 


द्रव्य किसी एक पर्याय से अस्तिर्प है, किसी एक पर्याय से नाम्निस्प ह, किसी एक पर्याय से 
अवक्तव्य है, किसी एक पर्याय से अस्तिनास्तिर॒प है और किन्ही अन्य पर्यायों से अन्य तीन मंग स्वरुप कहा गया 
है। 
संसार के किसी मी पदार्थ में मुख्य रुप से तीन धर्म पाये जाते है एक विधि, दूसरा निषेध और तीसरा 
अवक्तव्य | इन घर्मों का जब पृथक-पृथक्‌ रूप से अथवा अन्य धर्मों के साथ संयुक्त रुप से कथन किया जाता है तब 
सात मग हो जाते हैं। ये भग किसी एक पर्याय की अपेक्षा से होते हैं अत उनक साथ कथवबिन अर्थ को सूचित 
करने वाला "स्याद" शब्द लगाया जाता है। सात मग इस प्रकार हैं - ? स्यादस्ति, २ स्थान्नारिति ३ 
स्यादवक्तव्य, ४ स्थादसम्तिनास्ति, ४ स्वादस्ति-अवक्तव्य, ६ स्थान्नास्ति-अवक्तव्य और ७ 
स्यादस्तिनास्ति-अवक्तव्य | इसका खुलासा इस प्रकार है - 
१ स्वद्रव्य, स्वक्षेत्र, स्वकाल और स्वभाव इस प्रकार स्वचतुष्टय की अपेक्षा द्रव्य अस्तिस्प है। 
२ परद्वव्यादि चतुष्टय की अपेक्षा द्रव्य नास्ति स्प है। 
३ एक काल में "अस्तिनास्ति" नहीं कह सकते इसलिये अवक्तव्य है। 
४ क्रम से वचन द्वारा अस्तिनास्ति धर्मों का कथन हो सकता है इसलिये अस्तिनास्ति स्प है। 
४ "अस्ति" घर्म को जब अवकतव्य के साथ मिला कर कहते हैं तब द्रव्य अस्ति अवक्तव्य रुप है। 
६ "नास्ति" घ॒र्म को जो अवक्तव्य के साथ मिला कर कहते हैं तब द्रव्य नास्ति अवक्तव्य स्प है | 
७ और, जब कालक्रम से "अस्ति" "नास्ति" धर्म को अवक्तव्य के साथ मिलाकर कहते हैं तब द्वव्य 
अस्तिनास्ति अवक्तव्य रुप होता है।। २३ ।। 
आगे सदुत्पाद और असदुत्पाद के समर्थन में जीव की जिन मनुष्यादि पर्यायों का उल्लेख किया 
गया है वे मोह क्रिया के फल हैं और इस कारण वस्तुस्वभाव से पृथक हैं ऐसा कथन करते हैं - 


प्रवदाधचनसा२/ १ २३ 


एसोत्ति णत्यि कोई ण णत्यि किरिया सहावणिव्वत्ता। 
किरिया हि णत्यि अफला धम्मो जदि णिप्फलो परमो।। २४ ।। 


यह पर्याव टंकोत्कीर्ण - अविनाशी है ऐसा नर-नारकादि पर्वायों में कोई मी पर्याव नहीं है और 
रागादि अशुद्धपरिणति रुप विभाव स्वभाव से उत्पन्न हुई जीव की अशुद्ध क्रिया नहीं है यह बात भी नहीं है अर्थात्‌ 
वह अवश्य है। तथा चूंकि उत्कृष्ट वीतराग भाव स्पी परम धर्म निष्फल है अर्थात्‌ नर-नारकादि पर्वावरुप फल से 
रहित है अत जीव की रागादि परिणमन रुप क्रिया फलरहित नहीं है अर्थात्‌ सफल है, ये नर-नारकादि पर्याय उसी 
क्रिया के फल हैं। 
ऊपर जीव की जिन नर-नाज्कादि पर्यायों का कथन किया है वे सब अनित्य है तथा मोहक्रिया से जन्य 
हैं अत शुद्ध निश्चय की अपेक्षा जीव से मिन्‍न हैं तथा छीडने योग्य हैं ।। २४ ।। 
आगे मनुष्यादि पर्वाव जीव की क्रिया के फल हैं ऐसा प्रकट करते हैं - 
कम्म॑ं णामसमक्खं सभावमध अप्यणों सहावेण। 
अभिभूय णरं तिरियं णेरइयं वा सुरं कुणदि ।। २४।। 
नाम नामक कर्म, अपने स्वभाव से जीव के स्वभाव को अमिमूत कर - आच्छादित कर जीव को 
मनुष्य, तिर्यंच, नारकी अथवा देव कर देता है। 
यद्यपि जीव का शुद्धस्वभाव निष्क्रिय है तथापि संसारी दशा में उसका वढ़ स्वमाव नामकर्म के स्वभाव 
से अभिमूत हो रहा है अत उसे मनुष्यादि पर्यावों में भ्रमण करना पडता है वास्तव में जीव इन प्रपचों से परवर्ती 
है।। २४ ।। 
आगे इस बात का निर्धार करते हैं कि मनुष्यादि पर्यायों में जीव के स्वभाव का अभिभव 
-आच्छादन कैसे हो जाता है ? - 


णरणारयतिरियसुरा जीवा खलु णामकम्मणिव्यत्ता। 
ण डि ते लद्धसहावा परिणममाणा सकम्माणि।। २६।। 


मनुष्य, नारकी, तिवंच और देव इस प्रकार चारों गतियों के जीव निश्चय से नामकर्म के द्वारा रचे गये 
है और इसलिये वे अपने-अपने उपार्जित कर्मों के अनुरुप परिणमन करते हुए शुद्ध आत्मस्वभाव को प्राप्त नहीं होते 
हैं । 

यद्यपि मनुष्यादि पर्याय नामकर्म के द्वारा रचे गये हैं फिर भी इतने मात्र से उनमें जीव के स्वभाव का 
अभिमव नहीं हो जाता। जिस प्रकार कि सुवर्ण में जड़े हुए माणिक्य रत्न का अमिभव नहीं होता है उसी प्रकार 
मनुष्यादि शरीर से सम्बद्ध जीव का अभिभव नही होता। उन पर्बावों में जो जीव अपने शुद्ध स्वभाव को प्राप्त नहीं 
कर पाते हैं उसका कारण है कि वहा वे अपने-अपने उपार्जित कर्मों के अनुरप परिणमन करते रहते हैं। जिस 
प्रकार कि जल का प्रवाह बन में अपने प्रदेशों और स्वाद से नीम-चन्दनादि वृक्ष स्प होकर परिणमन करता है वहां 
वह जल अपने द्वव्यस्वनाव और स्वाद स्वभाव को प्राप्त नहीं कर पाता है उसी प्रकार यह आत्मा मी जब 
नर-नारकादि पर्यायों में अपने प्रदेश और भावों से कर्म रुप होकर परिणमन करता है तब वह शुद्ध चिदानन्द 
स्वभाव को प्राप्त नहीं होता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव परिणमन के दोष से वद्यपि अनेक रुप हो जाता है 
तथापि उसके स्वभाव का नाश नहीं होता ।। २६।। 

आगे, जीवद्रव्यपने की अपेक्षा अवस्थित होने चर भी पर्याव की अपेक्षा अनवस्थित है - नानारूप 

है यह प्रकट करते हैं - 


उदार. जावदि णेवण जस्सदि खणमंगसमुब्भवे जणे कोई। 


जो डि भवो सो विलओ संभवविलयत्ति ते जाणा ।। २७।। 


जिसमें प्रत्येक श्रण उत्पाद और व्यय हो रहा है ऐसे जीव लोक में द्वव्यदृष्टि से न तो कोई जीव 
उत्पन्न होता है और न कोई नष्ट ही होता है। द्रव्यदृष्टि से जो उत्पाद है वही व्यव है - दोनों एक रुप है परन्तु 
पर्वाय दृष्टि से उत्पाद और व्यय नाना रुप है - जुदे-जुदे हैं। 

जैसे किसी ने घडा फोडकर कूडा बना लिया। यहां जब मिट॒टी की ओर दृष्टि डालकर विचार करते 
हैं तब कहना पड़ता है कि न मिट्टी उत्पन्न हुई है और न नष्ट ही। जो मिट॒टी घडास्प थी वही तो कूड़ा रूप हुईं है 
इसलिये दोनों एक ही हैं परन्तु जब घड़ा और कूड़ा इन दोनों पर्बायों की ओर दृष्टि देकर विचार करते है तब 
कहना पडता है कि घडा नष्ट हो गया और कूंडा उत्पन्न हो गया। तथा यह दोनो पर्याय कानक्रम से हुई अत एक 
न होकर अनेक हैं। इस कथन से यह सिद्ध हुआ कि पदार्थ द्वव्याथिक नय की अपेक्षा अवस्थित तथा एक है और 
पर्यायार्थिकनव की अपेक्षा अनवस्थित तथा अनेक है।। २७।। 

अब जीव की अस्थिर दशा को प्रकट करते हैं - 
तम्हा दु णत्यि कोई सहावसमयदिठदोत्ति ससारे । 


संसारो पुण किरिया संसरमाणस्स दव्वस्स ।। २८।। 


इसलिये संसार में कोई मी जीव स्वमाव से अवस्थित है - स्थिर रुप है ऐसा नहीं है और चारों 
गतियों में संसरण-भ्रमण करने वाले जीव द्वव्य की जो क्रिया है - अन्य-अन्य अवस्था सप परिणति है वही समार 
है।। २८ ।। 
आगे बतलाते हैं कि अशुद्ध परिणतिरुप ससार में जीव के साथ पुद्गल का सम्बन्ध किस प्रकार 
होता है जिससे कि उसे मनुष्यादि पर्याय धारण करना पड़ते हैं - परिक े 
आदा कम्ममलिमसो परिणाम लहदि कम्मसंजुत्त। 


तत्तो सिलिसदि कम्मं तम्हा कम्मं तु परिणामों ।। २४८ ।। 


यह जीव अनादिबद्ध कर्मों से मलिन होता हुआ कर्मंसवुक्त परिणाम को प्राप्त हाता है - निथ्यात्व तथा 
रागद्रेषादि रुप विभाव दशा को प्राप्त होता है और उस विभाव दशा से पुदगलात्मक द्रव्यकर्म के साथ सम्बन्ध को 
प्राप्त करता है इससे यह सिद्ध हुआ कि मावकर्म रुप आत्मा का सराग परिणाम ही कर्म का कारण होने से कर्म 
कहलाता है | 

यह जीव अनादिकाल से कर्ममलकलंक से दूषित होकर मिथ्यात्व तथा रागद्वेषादि रुप परिणमन करता 
है उसके फलस्वसुप इसके साथ द्रव्यकर्म का सम्बन्ध हो जाता है और जब उसका उदय आता है तब इसे मनुष्यादि 
पर्यायों में भ्रमण करना पडता है। यह द्वव्यकर्म और भावकर्म का कार्यकारण माव अनादिकाल से चना आ रहा है 
इसलिये इतरेतराश्रय दोष की आशंका नहीं करना चाहिये ।। २६ ।। 

अब यह सिद्ध करते हैं कि यधार्य में आत्मा द्रव्यकर्मों का कर्ता नहीं है - 
परिणामों सयमादा सा पुण किरियत्ति होडइ जीवमया। 


किरिया कम्मत्ति मदा तम्हा कम्मस्स ण दु कत्ता।। ३0।। 


जीव का जो परिणाम है वह स्वयं जीव है - जीवरुप है, उसकी जो क्रिया है वढ़ भी जीव से निर्व॒त्त 
होने के कारण जीवमयी है। और चूंकि रागादि परिणति स्प क्रिया ही कर्म - भावकर्म मानी गई है अत जीव उसी 
का कर्ता है पुदगलसप द्रव्यकर्म का कर्ता नहीं है। 


प्रबचनसार/ ६१२४ 
कर्ता और कर्म का व्यवढ़ार स्वद्गव्य में ही हो सकता है इसलिये जीव रागांदिभाव कर्म का ही कर्ता है 
पुद्गलस्प द्रव्यकर्म का कर्ता नहीं है। भावकर्म जीव की निज की अशुद्ध परिणनि है और द्वव्यकर्म पुदगल द्रव्य की 
परिणति है। तत्वदृष्टि से दो विजातीय द्रव्यों में कर्ताकर्म व्यवहार त्रिकाल में मी समव नही है ।। ३० ।। 
अब आत्मा जिस स्वरुप प्रिणमन करता है उसका प्रतिपादन करते हैं - 
परिणमदि चेयणाए आदा पुण चेदणा तिधाभिमदा। 


सा पुण णाणे कम्मे फलम्मि वा कम्मणो भणिदा।। ३१।। 


आत्मा चेतना रुप प्ररिणमन करता है और वह चेतना ज्ञान, कर्म नथा कर्मफल के मेद से तीन प्रकार 
की मानी तथा कही गई है। 
जीव चाहे शुद्ध दशा में हो और चाहे अशुद्ध दशा में। प्रत्येक दशा में वह चेतना रुप ही परिणमन 
करता है। वढ़ चेतना ज्ञानचेतना, कर्मचेतना और कर्मफलचैतना के भेद से तीन प्रकार की कही गई है।। ३१।। 
आगे उक्त तीनों चेतनाओं का स्वरूप कहते हैं - 
णाणं अत्यवियप्पो कम्म॑ जीवेण जं समारद्धं। 


तमणेगविधं भणिदं फलत्ति सोक्खं व दुक्खं वा।। ३२।॥। 


पदार्थ का विकल्प - स्वपर का मेद लिये हुए जीवाजीवादि पदार्थों का तत्तदाकार से जानना ज्ञान है, 
जीव ने जो प्रारम्भ कर रक्‍्खा है वह कर्म है, वह कर्म शुभाशुभादि के मेद से अनेक प्रकार का है और सुख अथवा 
दु ख कर्म का फल है। 
जिस प्रकार दर्पण एक ही काल में घटपटादि विविध पदार्थों को प्रतिबिम्बित करता है उसी प्रकार 
ज्ञान एक ही काल में स्वपर का भेद लिये हुए विविध पदार्थों को प्रकट करता है। इस प्रकार आत्मा का जो ज्ञान 
भाव रुप परिणमन है उसे ज्ञान चेतना कहते हैं। जीव, पुद्गल कर्म के निमित्त से प्रत्येक समय जो शुभ अशुभ आदि 
अनेक मेदों को लिये हुए भाव कर्मरूप परिणमन करता है उसे कर्मचेतना कहते हैं तथा जीव, अपने-अपने कर्मबन्ध 
के अनुस्प जो सुख-दु खादि फलों का अनुभव करता है उसे कर्मफल चेतना कहते है। | ३२ ।। 
आगे ज्ञान, कर्म और कर्मफल अमेद नय से आत्मा डी है इसका निश्चय करते हैं - 
अप्पा परिणामप्पा परिणामों णाणकम्मफलभावी। 
तम्हा णाणं कम्म॑ फलं च आदा मुणेदव्वो ।। ३३ ।। 
आत्मा परिणाम स्वरुप है - परिणमन करना आत्मा का स्वमाव है और वह परिणाम ज्ञान, कर्म और 
कर्मफल रुप होता है, इसलिये ज्ञान, कर्म और कर्मफल ये तीनों ही आत्मा हैं ऐसा मानना चाहिये । 
यद्यपि मेद नय से आत्मा परिणामी है और ज्ञानादि परिणाम हैं, आत्मा चेतक अथवा वेदक है और 
शानादि चेत्य अथवा वेद हैं तथापि अभेद नव की विवक्षा से यहां परिणाम और परिणामी को एक मानकर ज्ञानादि 
को आत्मा कहा गया है ऐसा समझना चाहिये ।। ३३ ।। 
आगे इस अमेद भावना का फल शुद्धात्मतत्व की प्राप्ति है यह बतलाते हुए द्रव्य के सामान्य 


कंथन का संकोच करते हैं - 
कत्ता करणं॑ कम्म॑ फल व अप्पत्ति णिच्छिदों समणो। 
परिणमदि णेव अण्णं जदि अप्पाणं लहदि सुद्ध।। ३४ ।। 


कर्ता, करण, कर्म और फल आत्मा ही है ऐसा निश्चय करने वाला मुनि यदि अन्य द्रव्य रुप परिणमन 
नहीं करता है तो वह शुद्ध आत्मा की प्राप्त कर लेता है ।। ३४ ।। 


१२६/कुदकुन्दभारती 
इस प्रकार द्रव्य सामान्य का वर्णन पूर्ण कर अब द्रव्य विशेष का वर्णन प्रारम्भ करते हुए 


सर्वप्रथम द्रव्य के जीब और अजीब मेदों का निरुपण करते हैं - 
दब्वं॑ जीवमजीब॑ जीबी पुण चेदणोपयोगमयो । 
पोग्गलदब्वप्पमुहं अचेद्ण हवदि व अजीवं ।। ३४ ।। 


द्रव्य के दो मेद हैं जीव और अजीव | इनमें से जीव चेतनामय और उपयोगमय है तथा पुदगलद्वव्य को 
आदि लेकर पाच प्रकार का अजीव चेतना से रहित है। 

पदार्थ को सामान्य विशेष रुप से जानने की जीव की जो शक्ति है उसे चेतना कहते हैं और उस शक्ति 
का ज्ञानदर्शन रुप जो व्यापार है उसे उपयोग कहते हैं। ज्ञान और दर्शन के मेद से चेतना तथा उपयोग दोनों के दो 
मेद हैं। यह द्विविध चेतना और द्विविध उपयोग जिसमें पाया जावे उसे जीव द्रव्य कहते हैं और जिसमें उक्त चेतना 
तथा तन्‍्मूलनक उक्त उपयोग का अभाव हो उसे अजीव द्वव्य कहते है। अजीवद्रव्य के पांच भेद है - १ पुद्गल, २ 
घर्म, ३ अधर्म, ४ आकाश और ५ काल || ३४।। 

आगे लोक और अलोक के भेद से द्रव्य के दो भेद दिखलाते हैं - 
पुग्गलजीवणिबद्वो. धम्माधम्मत्थिकायकालड्ढो । 


बट्टदि आयासे जो लोगो सो सब्बकाले दु।। ३६।। 


अनन्त आकाश में जो क्षेत्र पुदगल तथा जीव से संयुक्त और धर्माम्तिकाब, अधर्मास्तिकाय एव काल 
से सहित हो वह सर्वकाल - अतीत, अनागत और वर्तमान इन तीनों कालों में लोक कहा जाता है। 
इस गाधा में लोक का लक्षण कहा गया है अत पारिशेष्यात अनीक का लक्षण अपने आप प्रतिफलित 
हो जाता है। जहा केवल आकाश ही आकाश हो उसे अलोक कहते हैं।। ३६ | । 
आगे क्रिया और भाव की अपेक्षा द्रव्यों में विशेषता बतलाते है - 
उप्पादटिठदिभंगा पोग्गलजीवप्पगस्स लोगस्स | 


परिणामा जाय॑ंते संघादादो व मेदादों।। ३७।। 


पुदूगल और जीव स्वरुप लोक के उत्पाद, व्यय और धौव्य परिणाम से- एक समयवर्ती अर्थपर्याय से, 
सघात से - मिलने से तथा मेद से बिछुडने से होते हैं। 

संसार के प्रत्येक पदार्थों में उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य स्वस्प परिणमन होता रहता है। वह परिणमन 
किन्हीं में भावस्प होता है और किन्ही में क्रिया तथा भाव दोनों रूप होता है। अगुरुलघुगुण के निमित्त से प्रत्येक 
पदार्थ में जो समय समय पर शक्ति के अंशों का परिवर्तन होता है उसे भाव कहते हैं और प्रदेश परिस्पन्दात्मक जो 
हलन-चलन है उसे क्रिया कहते हैं। जीव और पुदगल द्रव्य में क्रिया तथा भाव दोनों रुप परिणमन होता है परन्तु 
आकाश, धर्म, अधर्म और काल इन द्रव्यों में सदा भाव रुप ही परिणमन होता है। जीव में भी समारी जीव के ही 
क्रिया रूप परिणमन द्वोता है मुक्त जीव के मुक्त होने के प्रथम समय को छोडकर अन्य अनन्तकाल तक भावरप ही 
प्रिणमन होता है। इस प्रकार क्रिया और माव की अपेक्षा जीवादि द्रव्यों में विशेषता है।। ३७ ।। 

आगे गुणों की विशेषता से ही द्रव्य में विशेषता होती है यह सिद्ध करते हैं - 
लिंगेहिं जेहिं दव्व॑ं जीवमजीयं च हवदि विण्णाद। 


ते तब्भावविसिदठा मुत्तामुत्ता गुणा णेया।। ३८।। 


जिन चिहनों से जीव अजीब द्रव्य जाना जाता है वे द्रव्य भाव से विशिष्ट अथवा अविशिष्ट मूर्तिक 
। परिणामादो | 2 जायदि। 


और अमूर्तिक गुण जानना चाहिये । प्रबचनसार/ १२७ 


"ते तब्भावविसिटठा" यहा पर दोनों ही वृत्तिकारों ने "तब्भावविमिटठा” और अतब्नावविसिट्ठा” 
इस प्रकार दो पाठ मानकर वृत्ति लिखी है जिसका अभिप्राय यह है - द्रव्य और गुण में आधार-आधेय अथवा 
लक्ष्य-लक्षणभाव है । द्रव्य में गुण रहते हैं अथवा गुणों के द्वारा द्रव्य का परिश्ञान होता है। मेद नय से जिस समय 
विचार करते हैं उस समय द्वव्य द्रव्य रुप ही रहता है और गुण गुणस्प ही। द्रव्य गुण नही होता और गुण द्रव्य नहीं 
हो पाता इसलिये यहां गुणों को विशेषण दिया गया है कि वे अतदभाव से विशिष्ट हैं अर्थात्‌ द्रव्यन्व भाव से विशिष्ट 
नही हैं - जुदे हैं। और अमेद नय से जब विचार करते हैं तब प्रदेश भेद न होने मे द्वव्य और गुण एक सर्प ही 
दृष्टिगत होते हैं इसलिये इस नय विवश्षा से गुणों को विशेषण दिया गया है कि वे तदभाव से विशिष्ट हैं अर्थात दव्य 
के स्वभाव से विशिष्ट है द्रव्य स्प ही है उससे जुदे नहीं हैं। जो द्रव्य जैसा हाता है उमके गुण भी वैसे ही होते है 
इसलिये मूर्तद्वव्य के गुण मूर्त होते हैं - इन्द्रियग्राहय होते है' जैसे कि पुदूगल के रुप रस, गन्ध स्पर्श और अमूर्त 
द्रव्य के गुण अमूर्त होते हैं - इन्द्रियों के द्वारा अग्राहय होते हैं जैसे कि जीव के ज्ञान-दर्शनादि ।। ३८ ।। 

आगे मूर्त और अमूर्त गुणों का लक्षण ग्रन्थकार स्वय कहते हैं - 
मुत्ता इंदियगेज्ञा पोग्गलदव्वप्पगा अणेगविधा। 


दव्वाणममुत्ताणं गुणा अमुत्ता मुणेदव्वा।। ३८ ।। 
मूर्त गुण इन्द्रियों के द्वारा ग्राहय हैं, पुदगलक्बव्यात्मक हैं और अनेक प्रकार के हैं तथा अमूर्तिक द्वव्यों के 
गुण अमूर्तिक हैं इन्द्रियों के द्वारा अग्राहय है ऐसा जानना चाहिये।। ३६।। 
अब मूर्त पुदगल द्रव्य के गुणों को कहते विडजत 
वण्णरसगंधफासा विज्जंते पुग्गलस्स सुहुमादो। 
पुढवीपरियंतस्स य सद॒दों सो पोग्गलो चित्तो।। ४०।। 


सूक्ष्म-परमाणु से लेकर महास्कन्ध पृथिवी पर्यन्त पुद्गल के रुप, रस, गन्ध और स्पर्श ये चार प्रकार 
के गुण विद्यमान रहते हैं। इनके सिवाय अक्षर अनक्षर आदि के मेद से विविध प्रकार का जो शब्द है वढ़ भी 
पौदगलिक है पुदूगल सम्बन्धी पर्याव है। 

कर्ण इन्द्रिय के द्वारा ग्राहय होने तथा मित्ति आदि मूर्त पदार्थों के द्वारा रुक जाने आदि के कारण शब्द 
मूर्तिक है परन्तु रूप, रस, गन्ध और स्पर्श के समान वह पुदुगल में सदा विद्यमान नही रहता इसलिये गुण नहीं है । 
शब्द परमाणु में भी नहीं रहता किन्तु स्कन्ध में रहता है अर्थात्‌ स्कन्धों के पारम्परिक आघात से उत्पन्न होता है 
इसलिये पुदूगल का गुण न होकर उसकी पर्याय है।। ४० ॥। 

अब अन्य पांच अमूर्तद्रव्यों के गुणों का वर्णन करते हैं - 
आगासस्सवगाहो. घम्मददव्वस्स गमणहेदुत्तं। 


घम्मेदरदव्वस्स दु गुणोी पुणो ठाणकारणदा।। ४१।। 
कालस्स वटटणा से गुणोबओगोत्ति अप्पणो भणिदो। 
णेया संखेवादों गुणा हि मुत्तिप्पहीणाणं।। ४२ ।। जुगलं। 
आकाशद्वव्य का अवगाह, धर्मद्रत्य का गमनहैतुत्व, अधर्म द्वव्य का स्थितिहेतुत्व, कालद्रव्य का वर्तना 


और जीव द्रव्य का उपयोग गुण कहा गया है। इस प्रकार अमूर्तद्वव्यों के गुण संक्षेप से जानना चाहिये । 
पुदगल को द्लोडकर अन्य पांच द्वव्य अमूर्तिक हैं इसलिये उनके गुण भी अमूर्तिक है। न उन द्वव्यों का 


 अणेयविहा। 
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इन्द्रियों के द्वारा साक्षात्‌ ज्ञान होता है और न उनके गुणों का। समस्त द्रव्यों के लिये अवगाहन- स्थान देना 
आकाश द्वव्य का गुण है। यद्यपि अलोकाकाश में आकाश को छोडकर ऐसा कोई द्वव्य नहीं है जिसके लिये बह 
अवगाहन देता हो तो भी शक्ति की अपेक्षा उसका गुण रहता ही है। जीव और पुदगल के गमन में सहायक डोना 
धर्म द्रव्य का गुण है, उन्हीं की स्थिति में निमित्त होना अधर्म द्रव्य का गुण है समय-समय प्रत्येक द्रव्यों की पर्यायों 
के बदलने में सहायक होना काल द्वव्य का गुण है, और जीवाजीवादि पदार्थों को सामान्य विशेष रूप से जानना जीव 
द्रव्य का गुण है। यह आकाशादि पाच अमूर्तिक द्वव्यों के असाधारण गुणों का सक्षिप्त विवेचन है। | ४१-४२ | | 

आगे हह द्रव्यों में प्रदेशवत्त्व और अप्रदेशवत्त्व की अपेक्षा विभेषता बतलाते हैं - 
जीवा पोग्गलकाया धम्मा5धम्मा पुणो व आगासं। 


>देसेडि असंखादा णत्यि पदेसत्ति कालस्स।। ४३ ।। 


जीव, पुद्गल, धर्म, अधर्म और आकाश में पाच द्रव्य प्रदेशों की अपेक्षा असख्यात हैं अर्थात उनके 
असंख्यात प्रदेश हैं और कालद्रव्य के प्रदेश नहीं हैं। कालद्वव्य एक प्रदेशात्मक है अत एव उसमे द्वितीयादि प्रदेश 
नहीं हैं।। ४३ । 
अब प्रदेशी और अप्रदेशी द्रव्य कहां रहते हैं इसका विवेवन करते हैं - 
लोगालोगेसु णभो आददो लोगो। 


सेसे पदुच्च कालो जीवा पुण पोग्गला सेसा ।। ४४ ।। 


आकाश, लोक और अलोक दोनों में व्याप्त है, धर्म और अधर्म के द्वारा लोक व्याप्त है अर्थात ये दोनों 
समस्त लोक में फैलकर रह रहे है। शेष रहे जीव, पुद्गल और कान सो ये तीनों विवक्षावश नोक में व्याप्त हैं । 
कालद्रव्य स्वय एक प्रदेशी है इसलिये लोक के एक प्रदेश में रहता है परन्तु ऐसे काल द्रव्य गणना में असख्यात हैं 
और लोकाकाश के प्रत्येक प्रदेश पर रहते हैं इसलिये अनेक कालाणुओं की अपेक्षा कान द्रव्य समस्त लोक में 
स्थित है। एक जीव द्वव्य के असंख्यात प्रदेश है और सकोच-दिस्तार सर्प स्वभाव होने से वे छोटे-बडे शरीर के 
अनुरुप लोक के असख्यातवें भाग में अवस्थित रहते हैं। लोक पूरण समुद्घात के समय लोक में भी व्याप्त हो जाते 
है। परन्तु वह अवस्था किन्हीं जीवों के समय मात्र के लिये होती है। अधिकाश काल शरीर प्रमाण के अनुस्प 
लोकाकाश में ही रहकर बीतता है। यह एक जीव द्रव्य की अपेक्षा विचार हुआ। नाना जीवों की अपेक्षा जीव द्रव्य 
समस्त लोक में व्याप्त है। पुद्गल द्रव्य का अवस्थान लोक के एक प्रदेश से लेकर समस्त लोक में है। पुद्गलों में 
वस्तुत द्रव्य संज्ञा परमाणुओं की है। ऐसे परमाणु रूप पुद्गल द्वव्य अनन्तानन्त हैं। परमाणु एक प्रदेशी.है इसलिये 
वह लोक के एक ही प्रदेश में स्थित रहता है परन्तु जब वढ़ परमाणु अपने स्निग्ध और रुक्षणुण के कारण अन्य 
परमाणुओं के साथ मिलकर स्कन्ध हो जाता है तब लोक के एक से अधिक प्रदेशों को व्याप्त करने लगता है। 
ऐसा नियम नहीं है कि लोक के एक प्रदेश में एक ही परमाणु रहे। यदि ऐसा नियम मान लिया जावे तो लोक के 
असंख्यात ब्रदेशों में असख्यात से अधिक परमाणु स्थान नहीं पा सकेंगे। नियम ऐसा है कि परमाणु एक ही प्रदेश में 
रहता है परन्तु उस एक प्रदेश में संख्यात-असंख्यात-अनन्त परमाणुओं से निर्मित स्कन्ध भी स्थित हो सकते हैं । 
पुदूगल॑ परमाणुओं में परस्पर अवगाहन देने की सामर्थ्य होने के कारण उक्त मान्यता में कुछ भी आपत्ति नहीं 
आती। इस प्रकार स्कन्ध की अपेक्षा अथवा अनन्तानन्त परमाणुओं की अपेक्षा पुदगल द्रव्य भी समस्त लोक में 
व्याप्त होकर स्थित है। सारांश यह हुआ कि काल जीव और पुदूगल ये तीन द्रव्य, एक द्रव्य की अपेक्षा लोक के 
। पुगलकाया। 2 आवासं। 3 सपदेसेहिं। 4 असख्या। 5४ अर 
उप पद कई ३ वीं गाया के बाद ज.दु में निम्नाकित गाधा अधिक व्याख्यात है 
भण्णति काया पृण बहुप्पदेसाण पचवत्त।। 


हे प्रक्यनासार / १२६ 
एक देश में और अनेक द्रव्य की अपेक्षा सर्वलोक में स्थित हैं।। ४४ ।। 


आगे इन द्रव्यों में प्रद्देशवत्त्व और अप्रदेशवत्त्य की संभवता दिखाते हैं - 
ते जभप्पदेसा तथधप्पदेसा हवंति सेसाणं। 


अपदेसो परमाणू तेण पदेसुब्भवो भणिदो।। ४५।। 


जिस प्रकार आकाश में प्रदेश होते हैं उसी प्रकार शेष- धर्म, अधर्म और एक जीव द्वव्य तथा पुदूगल 
के भी प्रदेश होते हैं।। परमाणु स्वयं अप्रदेश है - अद्वितीयादि प्रदेशों से रहित है परन्तु उससे ही प्रदेशों की 
उत्पत्ति कही गई है। 

पुदूगल का परमाणु आकाश के जिलने क्षेत्र को रोकता है उसे आकाश का एक प्रदेश कहते हैं। ऐसे 
प्रदेश आकाश में अनन्त हैं। एक प्रदेश प्रमाण आकाश में विद्यमान घर्म-अधर्म द्रव्य के अश एक प्रदेश कहलाते हैं। 
ऐसे प्रदेश धर्म, अधर्म द्रव्य में असख्यात हैं। इसी प्रकार जीव और पुदुगल में मी प्रदेशों का सद्भाव समझ लेना 
चाहिए | एक जीव द्रव्य में असंख्यात प्रदेश हैं तथा पुद्गल में स्कन्ध की अपेक्षा सख्यात, असंख्यात और अनन्त 
प्रदेश हैं। परमाणु एक प्रदेशात्मक है। इस प्रकार सब द्रव्यों में प्रदेश का व्यवहार परमाणुजन्य ही है ।। ४४ ।। 

अब कालाणु प्रदेश रहित ही है इस बात का नियम करते हैं - 
समओ दु अप्पदेसो पदेसमेत्तस्स दव्वजादस्स | 


वदिवददों सो वटटदि पदेसमागासदव्वस्स ।। ४६।। 


समय अप्रदेश है - द्वितीयादि प्रदेशों से रहित है। जब एक प्रदेशात्मक पुदूगलजाति रुप परमाणु मन्द 
गति से आकाश द्रव्य के एक प्रदेश से दूसरे प्रदेश के प्रति गमन करता है तब उससे समय की उत्पत्ति होती है। 
यहा काल द्वव्य की समय पर्याय और उसका उपादान कारण कालाणु दोनों को एक मानकर कथन 
किया है।। ४६।। 
अब काल पदार्थ के द्रव्य और पर्याय का विश्लेषण करते हैं - 


वदिवददो त॑ देसं तस्सम समओ तदो परो पुब्वो । 
जो अत्थो सो कालो समओ उप्पण्णपद्धंसी ।। ४७।॥। 


आकाश के उस प्रदेश के प्रति मन्दगति से जाने वाले परमाणु के जो काल लगता है उसके बराबर 
सूक्ष्मकाल है। कालद्रवव्य की पर्बायमूत समय कहलाता है और उसके आगे तथा पहले अन्वयीरूप से स्थिर रहने 
वाला जो पदार्थ है वह काल द्रव्य है। समय वर्तमान पर्याय की अपैक्षा उत्पन्न-प्रध्वसी है - उत्पन्न होकर नष्ट 
होता रहता है।। ४७ ।। 


अब आकाश के प्रदेश का लक्षण रो संस - 
आगासमणुणिविट॒ठं आमासप्रदेससण्णया भणिद। 
सब्वे्सि घ अणृणं सककदि त॑ देदुमवकासं ।। ४८।। 
परमाणु से रोका हुआ जो आकाश है वह आकाश का प्रदेश इस नाम से कहा गया है। वह आकाश 
एक प्रदेश अन्य सब द्वव्यों के प्रदेशों को तथा परम सूक्ष्म अवस्था को प्राप्त हुए अनन्त पुदूगलस्कन्धों को अवकाश 
देने में समर्थ है। | ४८ ।। 
आगे तिर्यक्प्रचय और ऊर्ध्वप्रचय का लक्षण कहते हैं - 
] जह। 2 णहप्पदेसा। 3 तहप्पदेसा। 4 समवपर्यावस्थोपादानक्रारणत्वात्समय कालाणु | 5-8 आयास। 7 शेषपंदद्रव्यप्रदेशाना 
परमसौहम्यपरिणतानन्तपरमाणुस्कन्धानां च। 
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एको व दुगे बहुगा संखातीदा तदो अणंता य। 


दव्वाणं च पदेसा संति हि समयत्ति कालस्स ।। ४४८ं।। 


कालद्रव्य को छोडकर शेष पांच द्वव्यों के प्रदेश एक, दो, बहुत अर्थात सख्यात, असंख्यात और उसके 
बाद अनन्त तक वथायोग्य होते हैं परन्तु कालद्रव्य का समय पर्यावरप एक ही प्रदेश है। 
प्रदेशों के समूह को तिर्यक्प्रचयय और क्रमवर्ती समयों के समूह को ऊर्ध्वताप्रचय कहते हैं । ऊर्घ्वताप्रचय 
सभी द्वव्यों में होता है परन्तु तिर्यक्प्रचय उन्हीं द्रव्यों में सम्भव है जिनमें कि अनेक प्रदेश पाये जाते हैं। यत काल 
द्रव्य एकप्रदेशी है अत उसमें तिर्यक्प्रचय नहीं होता केवल उऊर्ध्वताप्रचय ही होता है ।। ४६ ॥। 
अब कालद्रब्य में जो ऊर्ध्वप्रचघय होता है बह निरन्वय होता किन्तु द्रव्यपने से अन्वयी रूप धुवरूप 
होता है यह सिद्ध करते हैं - 
उप्पादों पद्धंसों विज्जदि जदि जस्स एकसमयम्मि। 
समयस्स सोवि समओ सभावसमव्टठदों हवदि ।। ५०।। 
जिस कालाणु रूप समय का एक ही समय में उत्पाद और व्यय होता है वह समय भी - काल पदार्थ 
मी अपने स्वभाव में अवस्थित रहता है । 
कालाणु द्रव्य होने के कारण घुवरुप रहता है और उसमें समयरूप पर्यायों का उत्पाद तथा व्यय होता 
रहता है। मन्दगति से चलने वाला पुद्गल परमाणु जब पूर्व कालाणु को छोड़कर उत्तरवर्ती कालाणु के पास 
पहुंचता है तब नवीन समय पर्याव का उत्पाद होता है और पूर्व समय पर्याय का व्यय होता है परन्तु कालाणु दोनों मे 
अन्वयस्प से विद्यमान रहता है।। ४०।। 
आगे यह सिद्ध करते हैं कि वर्तमान समय के समान काल द्रव्य के अतीत-अनागत सभी समयों 
में उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य होते हैं - 
'एकम्मि संति समये संभवठिदिणाससण्णिदा अटठा। 
समयस्स सव्वकाल एस हि कालाणुसब्भावो ।। ४१।। 
एक समय पर्याय में कालाणुरुप कालद्रव्य के उत्पाद, स्थिति तथा विनाश स्प भाव होने हैं। निश्चय से 
यह उत्पादादित्रय रुप कालाणु का सदमाव सदा काल दिद्यमान रहता है। 
जिस प्रकार कालद्रव्य एक ही समय में उत्पाद, व्यय और धौव्य रुप परिणमन कर्ता है उसी प्रकार 
सब समय में परिणमन करता है।। ४१।। 
आगे कालद्रव्य अप्रदेश है इसका यद् अर्थ नहीं है कि उसमें एक भी प्रदेश नहीं होता। यहा 


अप्रदेश का अर्थ एक प्रदेशी है। यदि कालद्रव्य को एकप्रदेशी न माना जावे तो उसका अस्तित्व ही सिद्ध नहीं डो 
खकेगां। यह बतलाते हैं - 


जस्स ण संति पदेसा पदेसमेत्तं व तच्चदो णादु। 
सुण्ण॑ जाण तमत्य॑ अत्यंतरभूदमत्थीदो ।। ४२।। 
जिस द्रव्य में बहुत प्रदेश नहीं हैं अथवा जो परमार्थ से एक प्रदेशी भी नही जाना जा सकता है अर्थात्‌ 
जिसने एक प्रदेश भी नहीं है अस्तित्व से बहिर्भूत उस पदार्थ को तुम शून्य जानो । 
पदार्थ का अस्तित्व उत्पाद, व्यय और ध्रौव्य से होता है तथा उत्पाद, व्यय और पध्रौव्य प्रदेशों पर 
। एशम्हि। 


प्रवच्चनसार/ १३ १ 


निर्मर हैं अत जिस द्रव्य में एक भी प्रदेश नहीं होगा उसका अस्तित्व सिद्ध नहीं हो सकता। यत कालद्रव्य 
अस्तित्व स्प है अत उसे एक प्रदेशी मानना चाहिये। अप्रदेश का अर्थ द्वितीयादि प्रदेश में रहित समझना चाहिये।। 
४२ ।। 
इस प्रकार ज्ञेय तत्व को कहकर अब ज्ञान ज्ञेय के विभांग से आत्मा का निश्चय करना चाहते हैं 
अत सर्वप्रथम आत्मा को 282 हैक: 8 से जदा करने के लिये उसके व्यवहार जीवत्व के कारण दिखलाते हैं - 
समग्गो लोगो अटठेहिं णिट्ठिदों णिच्चों । 


जो त॑ जाणदि जीवों पाणचदुक्काहिसंबद्धों ।। ४३ ।। 


यह लोक अपने प्रदेशों से परिपूर्ण है, जीवाज़ीवादि पदार्थों से भरा हुआ है और नित्य है इमे जो 
जानता है तथा इन्द्रिय, बल, आयु और श्वासोच्छवास इन चार प्राणों से संयुक्त है वह जीव है। 
यद्यपि जीव, निश्चय से स्वत सिद्ध परम चैतन्य रुप निश्चय प्राण से जीवित रहता है तथापि यहां 
व्यवहार की अपेक्षा उसे इन्द्रियांदि चार बाहय प्राणों से जीवित रहने वाला बतलाया है। वह भी इसलिये कि इन 
सर्वगम्य बाहय प्राणों से अल्पज्ञ मनुष्य भी जीव को लोक के अन्य पदार्थों ये अत्यन्त भिन्‍न समझने लगे।। ४३ ।। 
अब वे बार प्राण कौन हैं ? यह स्वय ग्रन्थकार बतलाते हैं - 
इंदियुपाणो य तधा बलपाणों तह य आउपाणों व। 
आणप्पाणप्पाणोी जीवाणं होंति पाणा ते।। ५४।। 


स्पर्शन, रसना, प्राण, चक्षु और कर्ण ये पांच इन्द्रिय प्राण, मनोबल, वचनबल और कायबनन ये तीन 
बन प्राण, इसी प्रकार आयु प्राण और श्वासोच्छवास प्राण ये जीवों के (चार अथवा दश) प्राण होते हैं । 
जिनके सयोग से जीव जीवित और वियोग से मृत कहलावे उन्हें प्राण कहते हैं। ऐसे प्राण अमेद 
विवक्षा सै चार और मेद विवक्षा से दश होते है।। ४४ ।* 
अब जीव शब्द की निरुक्ति पूर्वक यह बतलाते हैं कि प्राण जीवत्व के कारण हैं तथा पौदगलिक 


पाणेहिं चदुहि जीवदि जीवस्सदि जो डि जीविदो पुव्व॑। 
सो जीवो पाणा पुण पोग्गलदव्वेहिं णिव्वत्ता।। ४४।। 


जो पूर्वोक्त चार प्राणों से वर्तमान में जीवित है, आगे जीवित होगा और पहले जीवित था वह जीव है। 
वे सभी प्राण पुद्गल द्वव्य से रचे गये हैं। 

"य प्राणै जीवनि स जीव " जो प्राणों से जीवित है वह जीव है यह वर्तमान प्राणियों की अपेक्षा 
निरुक्ति है। "व प्राणै॑ जीविष्यति स जीव " जो प्राणों से जीवित होगा वह जीव है । यह विग्रहगति में स्थित जीवों 
की अपेक्षा निरुक्‍्ति है और "य प्राणैरजीवत म॒ जीव " जो प्राणों से जीवित था वह जीव है यह मुक्त जीवों की 
अपेक्षा जीव की निरुक्ति है ऐसा समझना चाहिये। | ४४ | । 

अब प्राण पौद्गलिक हैं इस बात को स्वतन्त्र स्प से सिद्ध करते हैं - 
जीबो पाणणिबद्धों बद्धो मोडादिए्ह कम्मेहि। 


उबमुंज कम्मफलं बज्ञ्दि अण्णेह्ि कम्मेहिं ।। ४६ ।। 
मोह आदि पौदगलिक कर्मों से बंधा हुआ जीव पूर्वोक्त प्राणों से बद्ध होता है और उनके सम्बन्ध से 


] पाणचउक्केण सबद्धों । 2 ४४ वीं गाया के बाद ज व्‌ में निम्न गाया अधिक व्याख्यात है - 
पचवचि इृदियपाणा मणबचिकाया य तिण्णि बलपाणा | 
आणप्पाणप्पाणो आउगपाणेण होंति दस पाणा ।। 


हैं - 


१३२/कुंदकुन्दभारती 
ही कर्मों के फल को भोगता हुआ अन्य ज्ञानावरणादि पौद्गलिक कर्मों से बद्ध होता है। 


यत प्राणों के कारण और कार्य दोनों ही पौदूगलिक है अत प्राण भी पौद्गलिक ही है - पुदगल से 
निष्पन्न है ऐसा जानना चाहिए।। ५६ | । 
अब प्राण पौदगलिक कर्म के कारण हैं यह स्पष्ट करते हैं - 


पाणाबाधं जीवों मोहपदेसेहिं कुणदि जीवाणं। 
जदि सो हवदि हि बंधो णाणावरणादिकम्मेहिं ।। ५७।। 


यदि वह प्राणसंयुक्त जीव, मोह और शागद्वेष रुप भावों से स्वजीव और पर जीदों के प्राणों का घात 
करता है तो उसके ज्ञानावरणादि कर्मों से बन्ध होता है। 

यह जीव इन्द्रियादि प्राणों के द्वारा कर्मफल को भोगता है, उसे भोगता हुआ मोह तथा रागद्वेष को 
प्राप्त होता है और मोह तथा रागद्वेष से स्वजीव तथा परजीवों के प्राणों का विधात करता है। अन्य जीवों के प्राणों 
का विघात न भी कर सके तो भी अन्तरंग के कलुषित हो जाने से स्वकीय भाव प्राणों का घात तो करता ही है। 
इस प्रकार संक्लिष्ट परिणाम होने से शञानावरणादि नवीन कर्मों का बन्ध करता है। इससे यह मिद्ध होता है कि 
प्राण पौदूगलिक कर्मों के कारण हैं।। ४७ ।। 

आगे इन पौदगलिक प्राणों की सन्‍्तति क्‍यों चलती है ? इसका अन्तरग कारण कहते है 
आदा कम्ममलिमसो घारदि पाणो पुणो पुणो अण्णे। 


ण जहदि जाब ममत्तं देहपधाणेसु वियएसु ।। ५८॥। 


अनादिकालीन कर्म से मलिन आत्मा तब तक बार-बार दूसरे प्राणो को धारण करता रहता है जब 
तक कि वह शरीरादि विषयों में ममत्व भाव को नहीं छोडता है | 
ससार, शरीर और मोगों में ममता बुद्धि ही प्राणों की सन्‍तति को आगे चलाने में अन्तरंग कारण है 
।। ४८ ।। 
अब पौदगलिक प्राणों की सन्‍तति के रोकने में अन्तरंग कारण बतलाते हैं - 
जो इंदियादिविजई भवीय उबओगमप्पग झादि। 


कम्मेडडि सो ण रंजदि किह त॑ पाण अणुचरति ।। ४८ ।। 


इन्द्रियविषय, कषाय आदि को जीतने वाला होकर शुद्ध उपयोग रुप आत्मा का ध्यान करता है वह 
कर्मों से अनुरकक्‍्त नहीं होता फिर प्राण उसका अनुचरण कैसे कर सकते हैं - उसके साथ कैसे सम्बन्ध कर सकते 
है ? अर्थात्‌ नहीं कर सकते ।। ४६।। 
आगे आत्मा को अन्य पदार्थों से बिलकुल डी जुदा करने के लिये व्यवहार जीव की चतुर्गति रूप 
पर्याय का स्वरुप कहते हैं - 
अत्थित्तणिच्छिदस्स हि अत्थस्सत्थतरम्मि सभूदो । 
अत्थो पज्जायों सो संठाणादिप्पभेदेहिं।। ६0 ।। 
स्वलक्षणमूत स्वस्पास्तित्व से निश्चित जीव पदार्थ की अन्य पदार्थ - पुदगल द्रव्य के सयोग से 
उत्पन्न हुई जो दशा विशेष है वह पर्याय है। वह पर्याय संस्थान, संडनन आदि के मेद से अनेक प्रकार की है। 
नामकर्मादि रुप पुदूगल के साथ सम्बन्ध होने पर जीव में नर-नारकादि रुप पर्यायें उत्पन्न होती है जो 
अपने संस्थान, संहनन आदि के मंद से विविध प्रकार की हुआ करती हैं। पर सयोगज होने के कारण ऐसी सभी 
पर्यायें विभावपर्ययें कहलाती हैं अत एव त्याज्य है।। ६०0 ।। 
 घरेदि। 
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अब जीव की पूर्वोक्त पर्यायों को दिखलाते हैं - 
णरणारयतिरियसुरा संठाणादीहिं अण्णडा जादा। 


पज्जाया जीवा्ण उदयादु हि णामकम्मस्स ।। ६१ ।। 


संसारी जीवों की जो नर, नारक, तिर्ब॑च और देव पर्याय हैं वे नामकर्म के उदय से सस्थान संहनन 
आदि के द्वारा स्वभाव पर्वाय से मिन्‍न विभाव रुप उत्पन्न होते हैं। 
जिस प्रकार एक ही अग्नि ईन्धन के मेद से अनेक प्रकार की दिखती है उसी प्रकार एक ही आत्मा 
कर्मोदयवश अनेक रुप दिखाई देता है ।। ६१ ।। 
आगे, यद्यपि आत्मा अन्य द्वव्यों के साथ संकीर्ण है - मिला हुआ है तो भी उसका स्वरुपास्तित्व 
स्वपर के विभाग का कारण है यह दिखलाते हैं - 
त॑ सब्भावणिवद्ध दव्वसहावं॑ तिहा समकखाद॑। 


जाणदि जो सवियप्पं ण मुहदि सो अण्णदवियम्हि ।। ६२ ।। 


जो पुरुष उस पूर्व कथित द्रव्य के स्वस्पास्तित्व से युक्त द्रव्य, गुण, पर्याय अथवा उत्पाद, व्यय और 
ध्रौव्य के मेद से तीन प्रकार कह्दे हुए द्रव्य के स्वभाव को मेद सद्वित जानता है वह शुद्धात्म द्रव्य से मिन्‍न अन्य 
अचेतन द्वव्यों में मोह को प्राप्त नहीं होता । आत्म द्वव्य का स्वस्पास्तित्व ही उसे पर पदार्थों से विविक्त सिद्ध 
करता है।। ६२ ।। 
आगे सब प्रकार से आत्मा को भिन्‍न करने के लिये पर द्रव्य के सयोग का कारण दिखलाते हैं - 
अप्पा उवओगपष्पा उबओगो णाणदंसणं भणिदो। 


सो हि सुहो असुहो वा उबओगो अप्पणों हवदि।। ६३ ।। 


उपयोग स्वरुप है, शञान और दर्शन उपयोग कहे गये हैं और आत्मा का वह उपयोग शुभ तथा अशुभ 
होता है। 

आत्मा के चैतन्यानुविधायी परिणाम को उपयोग कहते है। उस उपयोग का परिणमन झ्ञानदर्शन के मेद 
से दो प्रकार का होता है। सामान्य चेतना के परिणाम को दर्शनोपयोग और विशेष चेतना के परिणाम को 
श्ञानोपयोग कहते हैं। आत्मा का यह उपयोग अपने आप में शुद्ध होता है परन्तु मोह का उदय उसे मलिन करता 
रहता है। जिस उपयोग के साथ मोह का उदय मिश्रित रहता है वह अशुद्धोपयोग कहलाता है और जो उपयोग मोह 
के उदयं से अमिश्रित रहता है वह शुद्वोपयोग कहलाता है। मोह का उदय असंख्यात प्रकार का होता है परन्तु 
सक्षेप में उसके शुभ-अशुभ के मेद से दो मेद माने जाते हैं। शुद्रोपयोग कर्म बन्ध का कारण नहीं है परन्तु 
शुभ-अशुभ के मेद से विभाजित अशुद्वोपयोग कर्म बन्ध का कारण माना गया है। इस प्रकार आत्मा का जो परद्वव्य 
के साथ संयोग होता है उसमें उसका अशुद्धोपयोग ही कारण है ।। ६३ । | 

अब कौन उपयोग किस कर्म का कारण है यह बतलाते हैं - 
उबओगो जदि हि सुडो पुण्णं जीवस्स संचवं जादि। 


असुहो वा तथ पाव॑ तेसिमभावे ण चयमत्यि।। ६४।। 


यदि जीव का उपयोग शुभ होता है तो पुण्य कर्म संचय - बन्ध को प्राप्त होता है और अशुम होता है 
तो पाप कर्म संचय को प्राप्त होता है। इन शुभ-अशुभ उपयोगों के अमाव में कर्मों का चय - सग्रह - बन्ध नहीं 
होता है।। ६४ ।। 
। उपपादि दि। 2 तह। 
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आगे भुभोपयोग का स्वरुप कहते हैं - 


जो जाणादि जिणिंदे पेच्छदि सिद्धे तधेव अणगारे। 
जीवे य साणुकंपो उबओगो सो सुहो तस्स।। ६४ ।। 


जो जीव परममट््‌टारक महादेवाधिदेव श्री अर्हन्त भगवान की जानता है, ज्ञानवरणादि अष्ट कर्म से 
रहित और सम्यग्दर्शनादि गुणों से विमृषित श्री सिद्ध परमेष्ठी को ज्ञानदृष्टि से देखता है, उसी प्रकार आचार्य, 
उपाध्याय और साधु रुप निष्परिग्रह गुरुओं को जानता देखता है तथा जीब मात्र पर दयामाव से सहित है उस जीव 
का वह उपयोग शुभोपयोग कहलाता है ।। ६४ । । 
अब अशुभोपयोग का स्वरूप बतलाते हैं - 


विसयकसाओगाढ़ो दुस्सुदिदुत्चित्तदुट्ठगोटिठजुदो । 
उग्गो उम्मग्गपरो उबओगो जस्स सो असुहो ।। ६६ ।। 


जीव का जो उपयोग विषय और कषाय से व्याप्त है, मिथ्याशास्त्रो का सुनना, आर्व-रौद्र रुप खोटे 
ध्यानों में प्रवृत्त होना तथा दुष्ट-कुशील मनुष्यों के साथ गोष्ठी करना आदि कार्यों मे युक्त है हिसादि पापों के 
आचरण में उग्र है और उन्मार्ग - विपरीत मार्ग के चलाने में तत्पर है वह अशमोपयोग है ।। ६६ | । 
आगे शुभाशुभभाव से रहित शुद्धोपयोग का वर्णन करते हैं - 
असुहोवओगरहिदो सुहोवजुत्तो ण अण्णदवियम्मि । 


होज्य॑ मज्डात्यो5४ णाणप्पगमप्पग झाए।। ६७ ।। 


जो अशुभोपयोग से रहित है और शुभोपयोग में भी जो उद्यत नहीं हो रहा है ऐसा में आत्मातिरिक्त 
अन्य द्रव्यों में मध्यस्थ होता हू और ज्ञानस्वरुप आत्मा का ही ध्यान करता हू । 
जो अशुभोपयोग को पहले ही छोड चुका है अब शुभोपयोग में मी प्रवृत्त होने के लिये जिसका जी नहीं 
चाहता, जो शुद्धात्मा को कछोडकर अन्य सब द्रव्यों में मध्यस्थ हो रहा है और जो निश्न्तर सहज चैतन्य से 
उदमासित एक निजशुद्ध आत्मा का ही ध्यान करता है वह शुद्रोपयोगी है। इस जीव के उपयोग को शुद्धोपयोग 
कहते हैं। इस शुद्धोपयोग के प्रभाव से आत्मा का परद्वव्य के साथ सयोग क्ुट जाता है। इसलिये ही श्री 
कुन्दकुन्दस्वामी ने शुद्धोपयोगी होने की भावना प्रकट की है ।। ६७ । | 
आगे शरीरादि परद्रव्य में भी माध्यस्थ्यभाव प्रकट करते है - 
णाहं देहों ण मणो ण चेव वाणी ण कारण तेसिं। 


कत्ता ण ण कारयिदा अणुमत्ता णेव कत्तीण ।। ६८ ।। 


न मैं शरीर हू, न मन हू, न वचन हू, न उनका कारण हू, न उनका करने वाला हू न कराने वाला हू 
और न करने वालों को अनुमति देने वाला हू। 

परम विवेकी मनुष्य जिस प्रकार शरीर से इतर पदार्थों में परत्व बुद्धि रखते हैं उसी प्रकार स्वशरीर 
में भी परत्व बुद्धि रखते हैं। स्वशरीर ही नहीं उसके आश्रय से होने वाले काय, वचन और मनोयाग में भी परत्व 
बुद्धि रखते है। यही कारण है कि कुन्दकुन्द स्वामी ने यहां यह भावना प्रकट की है कि मैं कायादि तीनों योगों में से 
कोई मी नहीं हू, न मैं इन्हें स्वय करता हू, न दूसरों से कराता हू और न इनके करने वालों को अनुमति ही देता 
हू।। दर | | 

आगे इस बात का निश्चय करते हैं कि शरीर, वचन और मन तीनों ही परद्रव्य हैं - 

]हि। 
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देहो य मणो वाणी पोग्गलदव्वप्पगत्ति णिदिदटठा। 
पोग्गलदव्बं॑ पि पुणो पिंडो परमाणुदव्वाणं।। ६४४ ।। 
शरीर, मन और वचन तीनों ही पुद्गल द्वव्यात्मक है ऐसे कहे गये हैं और पुदगल द्रव्य भी परमाणुसुप 
द्रव्यों का स्कन्धरुप पिण्ड है।। दर |) हे 
आगे आत्मा के पुरद्रव्य तथा उसके 223६5 सिद्ध करते हैं - 
णाहं पोग्गलमइओ णते कया पिंडं। 
तम्हा हि ण देहो5३ कत्ता वा तस्स देहस्स || ७0।। 
मैं पुदगल रुप नहीं डू और न मेरे द्वारा वे पुद्गल पिण्ड - शरीर रुप किये गये हैं। इसलिये निश्चय 
से मैं शरीर नही हूं और न उस शरीर का कर्ता ही हूं। 
मैं सहज चैतन्य से उदभासित अखण्ड चेतन द्रव्य हू और शरीर पुदगल से निर्वृत्त अचेतन पदार्थ है, 
एक द्रव्य दूसरे द्वव्य का कर्ता नहीं है, सभी द्रव्यों का सहज स्वभाव से शाश्वतिक परिणमन हो रहा है। मैं अपने 
सहज शुद्ध स्वभाव का ही कर्ता हो सकता डू, जड शरीर का कर्ता तो बत्रिकाल में नहीं हो सकता, उसके कर्ता तो 
पुदूगल परमाणु हैं जिनके कि द्वारा शरीराकार स्कन्ध की रचना हुई है। इस प्रकार के विचारों से थ्री कुन्दकुन्द 
स्वामी ने अपनी शुद्ध आत्मा को अन्य द्वव्यों से अत्यन्त विमक्त सिद्ध किया है। | ७० | | 
आगे "यदि आत्मा पुद्गल परमाणुओं में शरीराकार परिणमन नहीं करता है तो फिर उनमें 
शरीरसूप पर्याय की उत्पत्ति किस प्रकार होती है ?" इस प्रश्न का उत्तर देते हैं - 
अपदेसो परमाणू पदेसमेत्तो य सवमसददो जो। 


णिद्धो वा लुक्खो वा दुपदेसादित्तमणुड्वदि ।। ७१।। 


जो परमाणु द्वितीयादि प्रदेशों से रहित है, एक प्रदेश मात्र है और स्वय शब्द से रहित है, वह यत 
स्निग्ध अथवा रुश्ष गुण का घारक होता है अत द्विप्रदेशादिपने का अनुभव करता है। 
यद्यपि परमाणु एक प्रदेश रुप है तो भी वह स्निग्ध अथवा सुश्न गुण के कारण दूसरे परमाणुओं के साथ 
मिलकर स्कन्ध बन जाता है। ऐसा स्कन्ध दोप्रदेशी से लेकर संख्यात, असख्यात और अनन्तप्रदेशी तक होता है। 
जीव का शरीर भी ऐसे ही परमाणुओं के संयोग से बना हुआ है। यथार्थ में पुदूगल परमाणुओं का पुज ही शरीर का 
कर्ता है। यह जीव मोह के उदय से व्यर्थ ही अपने आपको उसका कर्ता घ॒र्ता मानकर रागी द्रेषी होता है ।। ७१ ।। 
आगे परमाणु का वह स्निग्ध अथवा रुश्च गुण किस प्रकार का है यह कहते हैं - 
एगुत्तरमेगादी अणुस्स णिद्धत्तणं व लुक्खत्तं। 
परिणामादो भणिदं जाब अण्ंतत्तमणुडवदि ।। ७२।। 
परमाणु में जो स्निग्धता और स्श्षता रहती है उसमें अगुरुलघु गुण के कारण प्रत्येक समय परिणमन 
होता रहता है। इस परिणमन के कारण वह स्निग्धता और रुक्षता एक से लेकर एक एक अश की वृद्धि होते-होते 
अनन्तपने तक का अनुभव करने लगती है ऐसा कहा गया है | 
स्निग्धता और रुक्षता पुद्गल के गुण है। प्रत्येक गुण में अनन्त अविभाज्य शक्ति के अश होते है जिन्हें 
गुणाश या अविमागप्रतिच्छेद कहते हैं। अगुस्लघुगुण की सहायता पाकर इन गुणाशों में प्रत्येक समय हानि वृद्धि होती 
रहती है। इस हानि वृद्धि को आगम में षड़गुणी हानिवृद्धि कहा है। उसके सख्यातभागवृद्धि, असख्यातभागवृद्धि, 
अनन्तमभागवृद्धि, संख्यातगुणवृद्धि, असंख्यातगुणवृद्धि, अनन्तगुणवृद्धि, सख्यातभागहानि, असंख्यातभागहानि, 
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अनन्तमागहानि, संख्यातगुणहानि, असख्यातगुणहानि और अनन्तगुणहानि इस प्रकार नाम हैं। स्निग्ध और रुक्ष गुण 
के आंशों में जब वृद्धि होने लगती है तब एक अंश से लेकर बढते-बदते अनन्त अश तक बढ जाते हैं और जब उसमें 
हानि होने लगती है तब घटते-घटते एक अश तक रह जाते है। परमाणुओं में जब स्निग्धता और रुक्षता के अंश 
घटते-घटते एक अंश तक रह जाते हैं तब वे जघन्यगुण के धारक कहलाने लगते हैं। ऐसे परमाणुओं का दूसरे 
परमाणुओं के साथ बन्ध नहीं होता। हां, उन परमाणुओं की स्निग्धता और रुक्षता के अंश में जब पुन वृद्धि हो 
जावेगी तब फिर वे बन्ध के योग्य हो जावेगें। परमाणुओं का जो परस्पर में बन्ध होता है उसमें उनकी रुक्षता और 
स्निग्धता ही कारण मानी गई है | परमाणुओं का यह बन्ध अपने से दो अधिक गुण वालों के साथ ही होता है ऐसा 
नियम है। यह बन्ध स्निग्ध का स्निग्ध के साथ, रुक्ष का रुक्ष के साथ तथा स्निग्ध का रुक्ष के साथ अथवा रुक्ष का 
स्निग्घ के साथ होता है। दो गुण वाले का चार गुण वाले के साथ अथवा तीन गुण वाले का पाच गुण वाले के साथ 
बन्ध होता है। इस प्रकार गुणों की समता और विषमता दोनों ही अवस्थाओं मे बन्ध होता है परन्तु गुणों का दो 
अधिक होना आवश्यक है। जघन्य गुणवाले तथा समानगुण वाले परमाणुओ का परस्पर में बन्ध नहीं होता।। 
७२।। 
आगे किस प्रकार के स्निग्ध और रुक्षगुण से परमाणु पिण्ड पर्याय को प्राप्त होते हैं यह दिखलाते 

हैं - 

णिद्धा वा लुक्खा वा अणुपरिणामा समा व विसमा वा। 

समदो दुराधिगा जदि बज्ञंति आदिपरिहीणा।। ७३ ।। 


अपने शक्त्यशों में परिणमन करने वाले परमाणु यदि स्निग्ध हो अथवा सक्ष हों दो चार छह आदि 

अशों की मिनती की अपेक्षा सम हों अथवा तीन पांच सात आदि अंशों की गिनती की अपेक्षा विसम हों अपने आंशों 

से दो अधिक हों और आदि अंश - जघन्य अश से रहित हों तो परस्पर बन्ध को प्राप्त होते हैं अन्यथा नहीं ।। 
७३ । | 

पूर्वोक्त बात को पुन स्पष्ट करते हैं - 

णिद्धत्तणेण चदुगुणणिद्वेण. बधमणुहवदि 


लुक्खेण वा तिगुणिदों अणु बज्ञ्दि पचगुणजुत्तो।। ७४।। 

स्निग्धता से द्विगुण अर्थात्‌ स्निग्धगुण के दो अंशों को धारण करने वाला परमाणु चतुर्गुण स्निग्ध के 
साथ अर्थात्‌ स्निग्धता के चार अश धारण करने वाले परमाणु के साथ बन्ध का अनुभव करता है। और रुक्षता से 
ब्रिगुण अर्थात्‌ रुक्षणुण के तीन अशों को घारण करने वाला परमाणु पाचगुण युक्त रुक्ष अर्थात्‌ रुक्षगुण के पांच आंशों 
को घारण करने वाले परमाणु के साथ बंधता है- मिलकर स्कन्ध दशा को प्राप्त होता है । 

इस कथन से यह नहीं समझ लेना चाहिये कि स्निग्ध का स्निग्ध के ही साथ और सरुक्ष का रुक्ष के ही 
साथ बन्ध होता है। यढ तो द्विगुणाधिक का बन्ध होता है इसका उदाहरण मात्र है। वैसे बन्ध स्निग्ध स्निग्ध का, 
रक्ष रुक्ष का, स्निग्ध रुअ का और रुश्च स्निग्ध का होता है।। ७४ ।+ 

आगे आत्मा द्विप्रदेशादि पुदगल, स्कन्धों का कर्ता नहीं है यह कहते हैं - 

 उक्तंघ - णिद्धा णिद्वेण बज्हाति लुक्खा लुकखा व पोग्मला | 
णिद्धलुक्खा य बज्हांति स्वास्वीय पोग्गला ।। 


णिद्वस्स णिद्धेण दूराहिएण लुक्खस्स लुक्खेण दृराहिएण। 
णिद्धस्स लुक्खेण हवेदि बधो जहण्णवज्जे किसमें समे वा।। 


के 


प्रबचनसार/ १३४७ 


वुपदेसादी खंधा सुहुमा वा बादरा ससंठाणा। 
हा पुढविजलतेउबाऊ सगपरिणामेहिं जायंते।। ७४॥॥ 


दो प्रदेशों को आदि लेकर संख्यात, असंब्यात तथा अनन्त पर्वन्त प्रदेशों को धारण करने वाले, सूक्ष्म 
अथवा बादर, विभिन्‍न आकारों से सहित तथा पृथिवी, जल, अग्नि और वायु रूप स्कन्ध अपने अपने स्निग्ध और 
स्क्ष गुणों के परिणमन से होते है। 
तात्पर्य यह है कि पुदगल स्कन्धों का कर्ता पुदगल द्वव्य डी है आत्मा नहीं है ।। ७४ । | 
आगे आत्मा पुद्गलस्कन्धों को लग अल लगा “ 
ओगाढगाठणिचिदो सब्वदो लोगो । 


सुहुमेह्दिं बादरेहिं य अप्पाउग्गेहिं जोग्गेहि ।। ७६ ।। 


यह लोक सब जगह सुक्ष्म, स्थूल, अप्रायोग्य - कर्मवर्गणा रूप होने की योग्यता से रहित तथा योग्य - 
कर्मवर्गणा रुप होने की योग्यता से सहित पुद्गल कार्यों से ठसाठस मरा हुआ है। 

कर्म रुप होने योग्य पुद्गलवर्गणाए लोक के प्रत्येक प्रदेश में विद्यमान हैं अत जब जीव रगद्वेषादि 
भावों से युक्त होता है तब अपने अपने ही क्षेत्र में विद्यमान कर्मरुप होने योग्य पुदगल वर्गणाओं के साथ सम्बन्ध को 
प्राप्त हो जाता है। इससे यह सिद्ध हुआ कि जीव जहां रहता है वही उसके बन्ध योग्य पुदू्गल भी रहते हैं चह 
अन्य बाहय स्थान से उन्हें खीच कर नही लाता है।। ७६।। 

आगे आत्मा पुद्गलपिण्ड को कर्मरुप नहीं परिणमाता यह कहते हैं - 
कम्मत्तणपाओगगा खंधा जीवस्स परिणइ पप्पा। 


गच्छंति कम्मभावं ण दु ते जीवेण परिणमिदा ।। ७७।। 


कर्मस्प होने के योग्य पुदूगल स्कन्ध, जीव की रागद्वेषादि रुप परिणति को प्राप्त कर स्वय ही कर्म 
रुप परिणमन को प्राप्त हो जाते हैं। वे जीव के द्वारा नहीं परिणमाये जाते हैं। 

कर्म पुद्गलमय हैं इसलिये उनका उपादान पुदूगल स्कन्ध ही है जीव केवल निमित्त है | ७७।। 

आगे शरीराकार परिणत पुदगलपिण्डों का या पुणो नही है यह कहते हैं - 
ते कम्मत्तगदा पोग्गलकाया पुणो हि जीवस्स। 
संजायंते देडा देहंतरसंकमं पष्पा।। ७८।। 

वे वे द्रव्यकर्म रुप परिणत हुए पुदगल स्कन्ध अन्य पर्याय का सम्बन्ध पाकर फिर मी जीव के शरीर 
रुप उत्पन्न हो जाते हैं। 

जीव के परिणामों का निमित्त पाकर जो पुद्गनकाय कर्मरुप परिणत होते हैं वे अन्य जन्म में 
शरीराकार हो जाते हैं। यह सब क्रिया पुद्गल स्कन्धों में अपने आप ही होती है अत जीव शरीणकार परिणत 
पुद्गलपिण्डों का मी कर्ता नहीं है।। ७८ ।। 
। स्निः्धस्क्षत्वाम्या बन्ध , न जघन्यगुणानाम्‌, गुणसाम्ये सदृभानामू, द्रवधिकादिगुणाना तु, अध्याय 5 तत्वार्यसूत्र। 2 फुगलकायेहिं। 3 


अप्पाओरेहिं। 4 ततों ज्ञायते यत्रैव भरीरावगाढक्षेत्र जीवस्तिष्ठति बन्धयोग्यपुद्गला अपि तत्रेब तिष्ठन्ति न च बहिभगाज्जीव आनयति। 
5 जीबकृत परिणाम निमित्तमात्र प्रपद्य पुनरन्‍्ये। स्ववमेव परिणमन्तेत्र पुदूयला कर्मभावेन।। पु सि । 6 पुग्गलकाया। 7 पुणोवि। 


१३८/कृदकुन्ठभारती 
अब आत्मा के शरीर का अभाव बतलाते हैं - 


ओरालिओ व देहो देहो वेउब्बिओ व तेजविओ। 
आहारय कम्मइओ पोग्गलदव्वप्पगा सब्बे ।। ७८ ।। 


औदारिकशरीर वैक्रियिक शरीर, तैजसशरीर, आहारकशरीर और कार्मण शरीर ये सब शरीर 
पुदगल द्रव्यात्मक हैं। यत शरीर पुद्गल द्रव्यात्मक हैं अत आत्मा के नही हैं।। ७९ | । 
आगे, यदि ऐसा है तो शरीरादि समस्त परद्रव्यों से जुदा करने वाला जीव का असाघारण - 
उसी एक में पाया जाने वाला लक्षण क्‍या है ? ऐसा प्रश्न होने पर उत्तर देते हैं - 
अरसमस्वमगंधं अब्बत्त॑ चेदणागुणमसदद । 
जाण अलिंग गहणं जीवमणिदिदटठसंठाण ।। ६0 ।। 


जो रस रहित हो, रूप रहित हो, गन्ध रहित हो, अव्यक्त हो. स्पर्श रहित हो, शब्द रहित हो, 
इन्द्रियों के द्वारा जिसका ग्रहण नहीं हो सकता है, सब प्रकार के आकारों से रहित हो और चेतना गुण से सहित 
हो उसे जीव जानो। 
पांच प्रकार के रस, पांच प्रकार के रुप, दो प्रकार के गन्ध, आठ प्रकार के स्पर्श, अनेक प्रकार के 
शब्द और द्विकीण, त्रिकोण आदि विविध प्रकार के संस्थान पुदगल में ही पाये जाते हैं और मूर्त होने से उसी का 
इन्द्रियों के द्वारा ग्रहण - ज्ञान होता है परन्तु जीव उससे मिन्‍न है उसका एक चेतना ही असाधारण गुण है जो 
समस्त जीवों में पाया जाता है और जीव को छोडकर किसी अन्य द्वव्य में नही पाया जाता। वह जीव अमूर्तिक है 
अत इन्द्रियों के द्वारा उसका साक्षात्कार नहीं हो सकता है।। ८० ।। 
आगे अमूर्त आत्मा में जब स्निग्ध और रुक्ष गुण का अभाव है तब उसका पोदगलिक कर्मों के 
साथ बन्ध कैसे होता है ? यह पूर्वपक्ष रखते हैं - 
मुत्तो स्वादिगुणो बज्ञदि फासेडिं अण्णमण्णेहि। 
तब्विवरीदो अप्पा बंधदि किध पोग्गलं कम्मं ।। ८१।। 


स्पादि गुणों से सम्पन्न मूर्त - पुदगल द्रव्य, स्निग्धत्व-रुक्षत्व स्पर्श मे परस्पर में बन्ध को प्राप्त होता 
है यह ठीक है परन्तु उससे विपरीत आत्मा पौद्गलिक कर्म को किस प्रकार बाधता है 2 । ८१ ।। 


आगे अमूर्तिक आत्मा के भी बन्ध होता है ऐसा सिद्धान्त पक्ष रखते हैं - 
स्वादिर्टई रडिदो पेच्छदि जाणादि रुवमादीणि। 


दव्वाणि गुणे व जधा तध बंधों तेण जाणीहि ।। ८२।। 


स्पादि गुणों से रहित आत्मा जिस प्रकार रुप आदि से सहित घटपटादि पुदगन द्वव्यों और उनके 
गुणों को देखता तथा जानता है उसी प्रकार रुपादि गुणों से युक्त कर्मसुप पुदगल द्रव्य के साथ इसका बन्ध होता है 
ऐसा जानो । 

जिस प्रकार रुपादि से रहित आत्मा स्पादि पदार्थों को जान सकता है देख सकता है उसी प्रकार 
स्पादि से रहित आत्मा स्पादि गुणों से युक्त कर्मरुप पुदूगलों को ग्रहण कर सकता है। ऐसा वस्तु का स्वभाव है। 
अत इसमें कोई बाधा नहीं दिखती। अथवा इसका माव इस प्रकार समझना चाहिये - जैसे कोई बालक मिट॒टी के 
बैल को अपना समझ कर देखता है, जानता है परन्तु वह मिट॒टी का बैल उस बालक से सर्वथा जुदा है। जुदा होने 
पर मी यदि कोई उस मिट॒टी के बैल को तोड देता है तो वह बालक दु खी होता है। इसी प्रकार कोई गोपाल 
॥ फूगल। 


प्रवयनसा२र/ १ ३ ६ 
सचमुच के बैल को देखता है जानता है परन्तु वह बैल उस गीपाल से सर्वथा जुदा है। जुदा होने पर भी यदि कोई 
उस बैल को चुरा लेता है या नष्ट कर देता है तो वढ़ गोपाल दु खी होता है। जब कि उक्त दोनों ही प्रकार के बैल 
बालक तथा गोपाल से जुदे है तब वे उनके अभाव में दु खी क्यों होते हैं ? इससे यह बात विचार में आती है कि वे 
बालक और गोपाल उन बैलों को अपना देखते जानते हैं। इस कारण अपने परिणामों से बेँध रहे है। उनका ज्ञान 
बैल के निमित्त से तदाकार परिणत हो रहा है इसलिये परस्वरुप बैलों से सम्बन्ध का व्यवहार आ जाता है। इसी 
प्रकार इस आत्मा का कर्मरुप पुदगल के साथ कुछ सम्बन्ध नही है परन्तु अनादिकान से एक क्षेत्रावगाहकर ठहरे 
हुए पुदगलों के निमित्त से जीव में रागद्वेषादि भाव पैदा होते हैं। इन्ही के कारण यह कर्मों का बन्ध करने वाला 
कहलाता है। "गाय बाध दी गई है" यहा तत्व दृष्टि से जब विचार करते हैं तब बन्धन रस्सी का रस्सी के साथ 
है न कि रस्सी का गाय के साथ। फिर भी "गाय बाध दी गई" ऐसा व्यवहार होता है। उसका भी कारण यह है 
कि जब तक रस्सी का रस्सी के साथ सम्बन्ध रहेगा तब तक गाय उस स्थान मे अन्यग्र नहीं जा सकेगी। इसी 
प्रकार नवीन कर्मों का सम्बन्ध आत्मा के एक क्षेत्रावगाह में स्थित पुगतन कर्मों के माथ ही होता हे न कि आत्मा के 
साथ, फिर मी आत्मा बद्ध कहलाता है। उसका मी कारण यह है कि जब तक पुरातन कर्मों के साथ नवीनकर्मों का 
सम्बन्ध जारी रहता है तब तक आत्मा स्वतन्त्र नहीं रह सकता। इन दोनों में ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध 
है ।। ८२ ।। 

आगे भाव बन्ध का स्वरुप कहते हैं - 


उवओगमओ जीबो मुज्झदि रज्जेदि वा पदुस्सेदि । 
पप्पा विविधे विसए जो डि पुणो तेहिं संवधो ।। ८३ ।। 


जो उपयोग स्वभाव वाला जीव विविध प्रकार के - इष्ट-अनिष्ट विषयो को पाकर मोहित होता है - 
उन्हें अपना मानने लगता है, राग करता है अथवा द्वेष करता है वह उन्ही भावों से बन्ध को प्राप्त होता है । 
मोह - पर पदार्थ की अपना मानना, राग - इष्ट वस्तुओं के मिलने पर प्रमन्‍न होना और द्वेष - 
प्रतिकूल सामग्री मिलने पर विषाद युक्त होना ये तीनों भाव ही मावबन्ध हैं ।। ८. ।। 
अब भावबन्ध के अनुसार द्रव्य बन्ध का स्वरुप बतलाते है - 


भावेण जेण जीवो पेच्छदि जाणादि आगद॑ विसए। 
रज्जदि तेणेव पुणो बज्ड्ादि कम्मत्ति उवएसो ।। ८४ ।॥। 


जीव इन्द्रियों के विषय में आये हुए इष्ट-अनिष्ट पदार्थों को जिस भाव से जानता है देखता है और 
राग करता है उसी भाव से पौद्गलिक द्रव्य कर्म का बन्ध होता है ऐसा उपदेश है। 

मोह कर्म के दो मेद हैं - १ दर्शनमोहनीय और २ चारित्रमोहनीय। दर्शन मोह के उदय से यह जीव 
आत्मस्वरुप की मूलकर पर पदार्थ में आत्मबुद्धि करने लगता है इसे मोह अथवा मिथ्यादर्शन कहते हैं। 
चारित्रमोहनीय के उदय से यह जीव इष्ट पदार्थों को पाकर प्रसन्‍नता का अनुमव करता है और अनिष्ट पदार्थों को 
पाकर दु खी होता है। जीव की इस परिणति को रागद्वेष अथवा कषाय कहते हैं । द्विविध मोह के उदय से आत्मा में 
जो विकार होता है बह भावबन्ध कहलाता है। इस भाव बन्ध के होने पर आत्मा के साथ एक क्षेत्रावगाह रुप से 
कार्मणरवर्गणा में कर्मरूप परिणमन हो जाता है इसे द्रव्य बन्ध कहते हैं। इस कथन मे यह सिद्ध हुआ कि द्रव्य बन्ध 
भावबन्ध पूर्वक होता है ।। ८४ । । 

अगे पुदगलबन्ध, जीवबन्ध और उभय बन्ध का स्वरुप बतलाते हैं - 
फासेहिं पोग्गलाणं बंधो जीवस्स रागमादीहिं। 


_ आण्णोण्णं अबगाहों पोग्गलजीवप्पगो भणिदो।। ८५।। 


। पुणालाणं। 2 पुरगल। 


१४०/कुदकुन्दभारती 
यथायोग्य स्निग्ध और रुक्ष स्पर्श गुणों के द्वारा पूर्व और नवीन कर्म रुप पुदगल परमाणुओं का जो 
बन्ध है वह पुद्गल बन्ध है, रागादि मावों से जीव में जो विकार उत्पन्न होता है वह जीव बन्ध है और पुद्गल तथा 
जीव का जो परस्पर में अवगाह - प्रदेशानुप्रवेश होता है वह पुद्गल-जीवबन्ध - उभव बन्ध कहा गया है ।। ८४ ।। 
आगे द्रव्यवन्ध भाववन्धडेतुक है यह सिद्ध करते हैं - 


सपदेसो सो अप्पा तेसु पदेसेसु पोग्गला काया। 
पदिसंति जहाजोग्ग तिट॒ठंति य जंति बज्ञंति।। ८६।। 


वह आत्मा लोकाकाश के तुल्य असख्यातप्रदेशी होने से सप्रदेश हे उन असंख्यात प्रदेशों में कर्मवर्गणा 
के योग्य पुदूगलपिण्ड काय, वचन और मनोयोग के अनुसार प्रवेश करते हैं, बन्ध को प्राप्त होते हैं स्थिति को प्राप्त 
होते है और फिर चले जाते हैं - निर्जीर्ण हो. जाते हैं । 
आमम में द्रव्य कर्म बन्ध की चार अवस्थाए बतलाई है १ प्रदेशबन्ध, २ प्रकृतिबन्ध, ३ स्थितिबन्ध और 
४ अनुभागबन्ध | तीव्र, मन्द अथवा मध्यम योगों का आलम्बन पाकर आत्मा के असख्यात प्रदेशों में जो कर्मपिण्ड का 
प्रवेश होता है उसे प्रदेशबन्ध कहते हैं, प्रविष्ट कर्मपिण्ड आत्मप्रदेशों के साथ मम्बन्ध को प्राप्त होते है उसे प्रकृति 
बन्ध कहते है, कषायमाव के अनुसार कर्मपिण्ड उन आत्मप्रदेशों में यथायाग्य समय तक स्थित रहते है उसे 
स्थितिबन्ध कहते हैं और आबाधा काल पूर्ण होने पर कर्मपिण्ड अपना फल दंते ह० खिरने लगते है इसे 
अनुमागबन्ध कहते हैं। यह चारों प्रकार का द्रव्य बन्ध भावबन्ध पूर्वक होता है ।। ८६ | । 
आगे द्रव्यबन्ध कट होने से परिणामरूप भावबन्ध डी निश्चय से बन्ध है यह सिद्ध करते है - 
रत्तो बंधादि कम्मं मुच्चदि कम्मेषिं रागरहिदप्पा । 
एसो बंधसमासो जीवाणं जाण णिच्छयदो || ८७।। 
रागी जीव कर्मों को बाधता है और रागरहित आत्मा कर्मों से मुक्त हाता है। ससारी जीवों का यह 
बन्ध तत्व का संक्षेप कथन निश्चय से जानो | 
निश्चय से बन्ध और मोक्ष का संक्षिप्त कारण राग का सदमाव तथा शग का अमाव डी है इसलिये 
रागभाव को दूर करने का प्रयत्न करना चाहिये।। ८७ |। 
आगे परिणाम डी द्रव्यबन्ध के साधक हैं यह बतलाते हुए परिणामों की विशेषता का वर्णन करते 


परिणामादों बंधों परिणामों रागदोसमोहजुदो । 
असुषो मोहपदोसो सुहो व असुषहो हवदि रागो ।। ८८।। 


जीव के परिणाम से द्रव्यबन्ध होता है, वह परिणाम रागद्वेष तथा मोह से सहित होता है, उनमें मोह 
और द्वेष अशुम हैं तथा राग शुम और अशुम्‌ दोनो प्रकार का है | | ८८ | । 
आगे द्रव्य रुप पुण्य-पाप बन्ध का कारण होने से शुभाशुभ परिणामों की क्रमश पुण्य-पाप सज्ञा 
है और शुभाशुभ भाव से रहित शुद्धोपयोग रुप परिणाम मोक्ष का कारण है यह कहते हैं - 
सुहपरिणामो पुण्णं असुहो पावत्ति भणिवमण्णेसु। 
परिणामों णण्णगदो दुक्खक्खयकारणं समये।। धर्ट ।। 
निज शुद्रात्म द्रव्य से अन्य - बहिर्मूत शुमाशुभ पदार्थों में जो शुभ परिणाम है उसे पुण्य और जो 
। पुगगला। 2 चिट्ठति। 


हैं - 


प्रबचनसार/ १४१ 
अशुम परिणाम है उसे पाप कहा है। तथा अन्य पदार्थों से डटकर निजशुद्धात्म दव्य में जो परिणाम है वह आगम में 
दु खक्षय का कारण बतलाया है। ऐसा परिणाम शुद्ध कहलाता है ।। ८६।। 

आगे जीव की स्वद्वव्य में प्रवृत्ति और परदव्य से निवृत्ति करने के लिये स्वपर का भेद 


भणिदा पुढविप्पमुहा जीवणिकायाध थावरा य तसा। 
अण्णा ते जीवादो जीवोबि य तेहिंदों अण्णो ।। <0।। 


पृथिवी को आदि लेकर स्थावर और त्रसरुप जो जीवों के छह निकाय कहे गये हैँ वे सब जीव से 
मिन्‍न है और जीव मी उनसे भिन्न है। 
यह त्रस और स्थावर का विकल्प शरीरजन्य है। वास्तव में जीव न त्रस है न स्थावर है। वह तो शुद्ध 
चैतन्य घनानन्दरुप आत्मद्रव्य मात्र है ।। ४0 ।। 
आगे स्वपर का भेद ज्ञान होने से जीव की स्वद्रव्य में प्रवृत्ति होती है और स्वपर का भेदशान 
न होने से परद्रव्य में प्रवृत्ति होती है यह दिखलाते हैं - 
जो ण विजाणदि एवं परमप्पाणं सहावमासेज्ज । 


कीरदि अज्ड्यवसाणं अडं ममेदत्ति मोहादो ।। <१।। 


जो जीव इस प्रकार स्वभाव को प्राप्तककर पर तथा आत्मा को नहीं जानता है वह मोह से "मैं 
शरीरादि स्प हू, ये शरीरादि मेरे हैं", ऐसा मिथ्या परिणाम करता है। 

जब तक इस जीव को मेंदविज्ञान नहीं होता तब तक यह दर्शनमोह के उदय से "मैं शरीरादि स्प हू" 
ऐसा और चारित्रमोड़ के उदय से "ये शरीरादि मेरे है, मैं इनका स्वामी हू" ऐस विपरीताभिनिवेश करता रहता है। 
यह विपरीतामिनिवेश ही संसार भ्रमण का कारण है इसलिये इसे दूर करने के लिये मेदविज्ञान प्राप्त करना 
चाहिये।। €१ ।। 

आगे आत्मा का कर्म क्‍या है ? इसका निरूपण करते हैं - 
कुष्ब सभावमादा हवदि हि कत्ता सगस्‍्स भावस्स। 


पोग्गलदव्वमयाणं ण दु कत्ता सब्वभावाण।। <२।। 


अपने य्वमाव की करता हुआ आत्मा निश्चय से स्वभाव का हा - स्वकीय चैतन्य परिणाम का ही 
कर्ता है पुद्गल द्रव्यरुप कर्म तथा शरीगदि समस्त भावों का कर्ता नही है। 
निश्चय से कर्तुकर्म का व्यवहार वहीं बनता है जहा व्याप्य-व्यापक सम्बन्ध होता है । जीव व्यापक है 
और उसके चैतन्य परिणाम व्याप्य हैं अत जीव स्वकीय चैतन्य परिणाम का ही कर्ता हो सकता है। ज्ञानावरणादि 
द्रव्यकर्म और औदारिक शरीरादि नोकर्म पुदुगल द्वव्य हैं। इनका जीव के साथ व्याप्य-व्यापक भाव किसी भी तरह 
सिद्ध नहीं है अत वह इनका कर्ता त्रिकाल में भी नही ही सकता || €२ | । 
आगे पुद्गल परिणाम आत्मा का कर्म क्‍यों नड़ी ? यह शंका दूर करते हैं - 
गेण्हदि णेव ण मुचदि करेदि ण हि पोग्गलाणि कम्माणि। 
जीवों. पोग्गलमज्झे वट॒टण्णवि सब्बकालेसु ।। ८३ ॥। 
जीव सदा काल पुदगल के बीच में रहता हुआ भी पौदगलिक कर्मों को न महण करता है, न छोड़ता है 


और न करता ही है। 
जिस प्रकार अग्नि लोहपिण्ड के बीच में रहकर भी उसे न ग्रहण करती है, न छोडती है और न करती 


दिखलाते हैं - 


१४२/ कुबकुन्दभारती 
है उसी प्रकार यह जीव भी पुदगल के बीच रह कर भी न उसे ग्रहण करता है न छोड़ता है और न करता ही है। 
संसार के सर्व पदार्य स्वतन्त्र है और अपने उपादान से होने वाले उनके परिणमन भी स्वतन्त्र हैं फिर जीव पुदूगल 
द्रव्य का कर्ता कैसे हो सकता है 2? ६३ ।। 
आगे यदि ऐसा है तो आत्मा पुद्गल कर्मों के द्वारा क्यों ग्रहण किया जाता है और क्‍यों छोडा 
जाता है ? यह बतलाते हैं - 
स इदाणिं कत्ता सं सगपरिणामस्स दव्वजादस्स | 


आदीयदे कदाई विमुच्चदे कम्मधूलीहि ।। ८४ ।। 


वह आत्मा इस समय - ससारी दशा में आत्मद्रव्य से उत्पन्न हए अपने ही अशुद्ध परिणामों का कर्ता 
होता हुआ कर्मस्प घूली के द्वारा ग्रहण किया जाता है और किसी काल में छोड दिया जाता है । 

जब आत्मा अपने आप में उत्पन्न हुए रागादि अशुद्ध भावों को करता है तब कर्म *प घुली उसे आवृत 
कर देती है और जब आबाधा पूर्ण हो जाती है तब वही कर्मरुपी घूली उस आत्मा से जुदी हो जाती है - उसे छोड़ 
देती है। इन दोनों का ऐसा ही निमित्त-नैमित्तिक सम्बन्ध है। यधार्थ में आत्मा न कर्मो को ग्रहण करती है और न 
कर्म आत्मा को ग्रहण करते हैं। यदि ग्रहण करने लगें तो दोनों का एक अस्तित्व हो जावे परन्तु ऐसा त्रिकाल में भी 
नहीं हो सकता क्योंकि सत्‌ का कभी नाश नहीं होता और असत्‌ की उत्पत्ति नहीं होती || ६४ | । 

आगे पुदगल कर्मों में ज्ञानावरणादि रूप विचित्रता किसकी की हुई है यह निरपण करत है - 
परिणमदि जदा अप्पा सुहम्मि रागदोसजुदों । 


त॑ पविसदि कम्मरयं णाणावरणादिभावेहि ।। ८५॥।। 


जिस समय यह आत्मा रागद्वेष से सहित होता हुआ शुभ अथवा अशम मावों मे परिणमन करता है 
उसी समय कर्मरुपी धूली शानावरणादि आठ रुप कर्म होकर आत्मा में प्रवेश करती है । 
जिस प्रकार वर्षा ऋतु में जब नूतन मेघ का जन मूमि के साथ जयोग करता है तब वहा के अन्य 
पुदूगल अपने आप विविध रुप होकर हरीघास, शिलीन्ध्र तथा इन्द्रगोप कीटक आदि रुप परिणमन करने लगत है 
इसी प्रकार जब रागी-द्वेषी आत्मा शुभ-अशुभ भावों में परिणमन करता है तब उसका निमित्त पाकर कर्मस्पी धृली 
में शानावरणादि रुप विचित्रता स्वय उत्पन्न हो जाती है। तात्पर्य यह हुआ कि पुदगलात्मक कर्मी मे जो विचित्रता 
देखी जाती है उसका कर्ता पुद्गल ही है जीव नही ।। ६४ ।। 
आगे अभेदनय से बन्ध के कारणभूत रागादिर्प परिणमन करन वाला आत्मा ही बन्ध कहलाता 


है यह कहते हैं - हिल 
सपदेसो सो अप्या कसायदो मोह । 
कम्मरजेडिं सिलिट्ठो बघोत्ति परुविदों समय ।। <६ ।। 
जो लोकाकाश के बराबर असख्यात प्रदेशों से सहित है तथा माह शाग ण्व द्वाघ मे काषायित - कपैला 
होता हुआ कर्मस्पी घूली से श्लिष्ट हो रहा है - सबद्ध हो रहा है वह आत्मा ही बन्ध है एमा आगम में कहा गया 
है। 
जिस प्रकार अनेक प्रदेशों वाला वस्त्र, लोध, फिटकरी आदि पदार्थों के द्वाग कपैला होकर जब 
लाल-पीले आदि रगें में “ंगा जाता है तब वह स्वयं लाल-पीना आदि हो जाता है। उस समय "यह वस्त्र लाल 


] 6६9 वी गाया के बाद ज व्‌ में निम्न गाथा अधिक व्याख्यात है - 
सुवपयडीण क्योही तिव्वों असुढ़ाण सकिलेसम्मि। 
विवरीदो यु जहण्णो अणुभागों सव्वफ्यडीण ।। 


प्रचवनमार/ 4 ४३ 


या पीले रंग से रंगा हुआ है" ऐसा न कहकर "लाल वस्त्र" "पीला वस्त्र" यही व्यवहार डोन लगता है। उम्मी 
प्रकार जब यह आत्मा भाव कर्म से कषायित होकर कर्मरज से आश्लिष्ट होता है - भावबन्ध पूर्वक द्रव्यबन्ध को 
प्राप्त होता है तब "यह आत्मा का बन्ध है” ऐसा न कहंकर अमेदनय से "यह बन्ध है" ऐसा कहा जाने लगता है। 
इस दृष्टि से आत्मा ही बन्ध है ऐसा कथन सिद्ध हो जाता है ।। €६ ।। 
आगे निश्चयबन्ध और व्यवहारवन्ध का स्वरुप दिखलाते हैं - 
एसो बंधसमासो जीवाणं णिच्चरण णिदिदट॒ठो। 
अरहंतेहिं जदीणं बबह़ारों अण्णहा भणिदों ।। <७।। 


जीवों के जो गगादि भाव हैं वे ही निश्चय से बन्ध है इस प्रकार बन्ध तत्व की मक्षिप्त व्याख्या 
अर्हन्त भगवान्‌ ने मुनियों के लिये बतलाई है। व्यवहार बन्ध इससे विपरीत कहा ह अर्थात्‌ आत्मा के साथ कर्मों का 
जो एक क्षेत्रावगाह होता है वह व्यवहार बन्ध है।। ४७ | । 
आगे अशुद्ध नय से अ है. आत्मा की ही प्राप्ति होती है ऐसा उपदेश करत है - 


ण जहदि जो दु ममत्ति अहं ममेदत्ति देहदविणेसु । 
सो सामण्णं चत्ता पडिवण्णों होड़ उम्मग्ग ।। ्॑८।। 


जो पुरुष शरीर तथा घनादिक में "मैं इन स्प हू" और "ये मेरे हैं' इस प्रकार की ममत्व बुद्धि को 
नही छोडता है वह शुद्धात्मपरिणति रूप मुनिमार्ग को छोड कर अशुद्ध परिणति रुप उन्मार्ग को प्राप्त होता है। 
शरीर तथा घनादिक को अपना बतलाना अशुद्ध नय का काम है इसलिये जा अशुद्ध नय से शरीरादि 
में अहता और ममता को नहीं छोडता है वह मुनि पद से भ्रष्ट होकर मिथ्यामार्ग का प्राप्त होता है अत अशुद्ध नव 
का आलम्बन छोड़कर सदा शुद्ध नय का ही आलम्बन ग्रहण करना चाहिये ।। <८ ।। 
आगे शुद्ध नय से झमि- त्मा का लाभ होता है ऐसा निश्चय करते है - 
णाहं परेसिं ण में परे संति णाणमहमेक्कों । 


इदि जो झायदि झाणे सो अप्पाण हवदि झादा ।। ट्ट्ट ।। 

"मैं शरीरादि पर द्वव्यों का नहीं हू और ये शरीणदि पर पदार्थ भी मरे नहीं हैं। मैं ता एक ज्ञान रुप 
हू" इस प्रकार जो ध्यान में अपने शुद्ध आत्मा का चिन्तन करता है वही ध्याता है - वास्तविक ध्यान करने वाला 
है। 

शुद्धनय शुद्धात्मा को शरीर-धनादि बाढ़य पदार्थों से मिन्‍न बतलाता है। इसलिये उसका आलम्बन 
लेकर जो अपने आप को बाहय पदार्थों से असपुक्त शुद्ध - टकोत्कीर्ण ज्ञान स्वभाव अनुभव करता है वह शुद्धात्मा 
को प्राप्त होता है और वही सच्चा ध्याता कहलाता है।। ६६ ।। 

आगे नित्य होने से शुद्ध आत्मा ही ग्रहण करने योग्य है ऐसा उपदेश देते है - 
एवं णाणप्पाणं दंसणभूद॑ अदिदियमहत्थ । 


धुवमचलमणालंबं मण्णे३हं अप्पगं सुद्ध ।। ९00।। 
मैं आत्मा को ऐसा मानता हूं कि वह ज्ञानात्मक है, दर्शनस्प है, अतीन्द्रिय है, सबसे महान्‌ श्रेष्ठ है, 
नित्य है, अचल है, पर पदार्थों के आलम्बन से रहित है और शुद्ध है।। १०० ।|। 
आगे विनाशी होने के कारण आत्मा के सिवाय अन्य पदार्थ प्राप्त करने योग्य नहीं हैं ऐसा उपदेश 
देते हैं - 


१४४/कुदकुन्दभारती 
देहा वा दविणा वा सुहदुक्खा वाध सत्तुमित्तजणा। 
जीवस्स ण संति धुवा धुबोवओगप्पगा अप्पा।। १०१।॥। 


शरीर अथवा घन, अथवा सुख-दु खं, अथवा शत्रु-मित्रजन, ये सभी जीव के अविनाशी नहीं हैं। केवल 
शान-दर्शन स्वस्प शुद्ध आत्मा ही अविनाशी है। 
शरीर-घन तथा शत्रु-मित्रजन तो स्पष्ट ही जुदे है और इन्हें नष्ट होते हुए प्रत्यक्ष देखते भी है परन्तु 
इच्छा की पूर्ति से होने वाला सुख और इच्छा के सदभाव में उत्पन्न होने वाला दु ख भी आत्मा से जुदा है अर्थात्‌ 
आत्मा का स्वस्वमाव नहीं है। तथा संयोगजन्य है अत क्षणमंगुर है। जो सुख इच्छा के अभाव मे उत्पन्न होता है 
उसमें किसी बाहय पदार्थ के आलम्बन की अपेक्षा नहीं रहती अत वह नित्य है तथा स्वस्वभाव स्प है। परन्तु ऐसा 
सुख वीतराग-सर्वश दशा के प्रकट हुए विना प्राप्त नही हो सकता है।। १०१ ।। 
आगे शुद्धात्मा की उपलब्धि से क्‍या होता है ? यह कहते हैं - 
जो एबं जाणित्ता झादि परं अप्पगं विसुद्धप्पा। 
सागाराणागारो खबेदि सो मोहतुग्गठि ।। १०२।। 


जो गृहस्थ अथवा मुनि ऐसा जान कर परमात्मा - उत्कृष्ट आत्मस्वर्प का ध्यान करता है वह 
विशुद्वात्मा होता हुआ मोह की दुष्ट गाठ को क्षीण करता है - खोलता है। 
शुद्वात्मा की उपलब्धि का फल अनादिकालीन मोह की दुष्ट गाठ को खोलना है एसा जानकर उसकी 
प्राप्ति के लिये सतत्‌ प्रयत्नशील रहना चाहिये।। १0२।। 
आगे मोह की गांठ के खुलने से कया होता है ? यह कहते हैं - 
जो णिहदमोहगंठी रागपदोसे खवीय सामण्ण। 
होज्ज॑ समसुहदुक्खों सो सोक्खं अक्खय लहदि ।। १0३ ।। 
जो पुरुष मोह की गांठ को खोलता हुआ मुनि अवस्था में रागद्वेप को नष्टकर सुख-दु ख में समान 
दृष्टि वाला होता है वह अविनाशी मोक्ष सुख को प्राप्त करता है। 
मोक्ष का अविनाशी सुख उसी जीव को प्राप्त हो सकता है जा सर्वप्रथम दर्शनमोह की गाठ को 
खोलकर सम्यग्दृष्टि बनता है फिर मुनि अवस्था में राग और द्वेष को क्षीण करता हुआ सुख-दु ख में मध्यस्थ रहता 
है - अनुकूल-प्रतिकूल सामग्री के मिलने पर हर्ष-विषाद का अनुमव नहीं करता है ।। १५३ ।। 
आगे, एकाग्ररुप से बिन्तन करना ही जिसका लक्षण है ऐसा ध्यान आत्मा की अशुद्ध दशा को 
नहीं रहने देता है ऐसा निश्चय करते हैं - 
जो खविदमोहकलुसो विसयविरत्तो मणो णिरुंभित्ता। 
समवदिठिदों सहावे सो अप्पाण हवदि घादा।। १०४ ॥। 
जिसने मोहजन्य कलुषता को दूर कर दिया है, जो पंचेन्द्रियों के विषयों से विरकत है, और मन को 
रोककर जो स्वस्वभाव में सम्यक्प्रकार से स्थित है वही पुरुष आत्मा का ध्यान करने वाला है। 
जब तक इस पुरुष का हृदय मिथ्यादर्शन के द्वारा कलंकित हो रहा है। विषय-कंषाय में इसकी 
आसक्ति बढ रही है, पबनवेग से ताडित ध्वजा के अंचल के समान जब तक इसका चित्त चचल रहता है और 
विविध इच्छाओं के कारण जब तक इसका शानोपयोग आत्मस्वभाव में स्थिर न रहकर इधर-उधर भटकता रहता 
 झादा। 


क्री 


प्रवचनसार/ १४४ 
है तब तक यह पुरुष शुद्ध आर बस्प का ध्यान नडीं कर सकता यह निश्चित है ।। १०४ ।। 


आगे जिन्हें शुद्धात्मतत्व की प्राप्ति हो गई ऐसे सर्वश्ञ भगवान्‌ किसका ध्यान करते हैं ऐसा प्रश्न 


प्रकट करते हैं - 
णिहद्घणघादिकम्मो पच्चक्खं सव्वभावतच्चण्डू। 
णेयंतगदों समणो झादि किमट्ठं असंदेहों ।। १०४।। 
जिन्होंने अत्यन्त दृढ घातिया कर्मों को नष्ट कर दिया है, जो प्रत्यक्ष रुप से समस्त पदार्थों को जानने 
वाले है, जो जानने योग्य पदार्थों के अन्त को प्राप्त हैं तथा सन्देह रहित हैं ऐसे महामुनि केवली भगवान्‌ किसलिये 


अथवा किस पदार्य का ध्यान करते हैं 2।। १०५।। 
आगे कैवली भगवान्‌ हसका ध्यान करते हैं यह बतलाते हुए पूर्वोक्त प्रश्न का समाधान प्रकट 


सव्वाबाधविजुत्तो समंतसव्वक्खसोक्खणाणड़ढो । 
भूदो अक्खातीदो झादि अणक्खो परं सोकक्‍्ख।। १0६।। 


जो सब प्रकार की पीडाओं से रहित हैं, स्वाँग परिपूर्ण आत्मजन्य अनन्तसुख तथा अनन्तज्ञान से 
युक्त हैं और स्वयं इन्द्रियरहित होकर इन्द्रियातीत हैं - इन्द्रिय ज्ञान के अविषय हैं ऐसे केवली भगवान्‌ अनाकुनता 
रुप उत्कृष्ट सुख का ध्यान करते हैं। 

सूक्ष्मक्रियाप्रतिपाती और व्युपरतक्रियानिवर्ति नामक दो शुक्लध्यान केवली भगवान्‌ के क्रमश तेरहवें 
और चौदहवें गुणस्थान में होते हैं ऐसा आगम में लिखा है। ध्यान का लक्षण एकाग्रचिन्तानिरोध है - किसी एक 
पदार्थ में मनोव्यापार को स्थिर करना ध्यान कहलाता है। जब कि केवली भगवान्‌ त्रिलोक और त्रिकाल सम्बन्धी 
समस्त पदार्थों की एक साथ जान रहे है तब उनके किसी एक पदार्थ में एकाग्रचिन्तानिरोध स्प ध्यान किस प्रकार 
समव हो सकता है ? बह प्रश्न स्वाभाविक है। इसका उत्तर श्री कुन्दकुन्द भगवान्‌ ने इस प्रकार दिया है कि 
सर्वश्देव जो परम सुख का अनुभव करते है वही उनका ध्यान है। यहां ऐसा नही समझना चाहिये कि उन्हें परम 
सुख प्राप्त नहीं है इसलिये उसका ध्यान करते हैं। परम सुख तो उन्हें घातिचतुष्क का क्षय होते ही प्राप्त हो जाता 
है इसलिये उसकी प्राप्ति के लिये ध्यान करते हैं यह बात नहीं है। किन्तु स्थिरीमूत ज्ञान से उसका अनुभव करते 
है ऐसा भाव ग्रहण करना चाहिए। वास्तव में स्थिरीमूत ज्ञान को ही ध्यान कहते है। ज्ञान में अस्थिरता के कारण 
कषाय और योग होते है। इनमें से कषाय तो दशमगुणस्थान तक ही रहती है उसके आगे योगजन्य अस्थिरता रहती 
है जो तेरहवें गुणस्थान के अन्त में नष्ट होने लगती है और चौदहवें गुणस्थान में बिलकुन ही नष्ट हो जाती है अत 
अस्थिरता के नष्ट हो जाने से उनका ज्ञान स्थिरीमूत ढो जाता है। यही उनका ध्यान है।। १०६।। 

आगे यह शुद्धात्मा की प्राप्ति ही मोक्षमार्ग है ऐसा निश्चय करते हैं - 
एवं जिणा जिणिंदा सिद्धा मग्गं समुट्िठदा समणा। 
जादा णमोत्यु तेसिं तस्स य णिव्वाणमग्गस्स ।। १0७।। 

बत सामान्य केवली, तीर्थंकर केवली तथा अन्य सामान्य मुनि इसी शुद्धात्मोपलब्धि रुप मार्ग का 

अवलम्बन कर सिद्ध हुए हैं अत उन्हें और उस मोक्षमार्ग को मेरा नमस्कार होवे ।। १७७।। 


आगे श्री कुन्दकुन्दस्वामी स्वयं इसी मोश्षमार्ग की परिणति को स्वीकृत करते हुए अपनी भावना 
प्रकट करते हैं - 


करते हैं - 


, । कमट्ठ। 


१४६/ कुदकुन्दभारती ; ; 
तम्हा तध जाणित्ता अप्पाणं जाणगं समभावेण। 


परिवज्जामि ममत्ति उबटिठदों णिम्मत्तम्मि।॥ १०८।। 


इसलिये मैं मी उन्ही सामान्य केवली तथा तीर्थकर केवली आदि के समान स्वभाव से ज्ञायक आत्मा 
को जानकर ममता को छोडता हु और ममता के अभाव रुप बीतराग भाव में अवस्थित होता हू ।। १५६ | । 


इति भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यकृते प्रवयनसारपरमागमे ज्ञेयतत्वप्रज्ञापनी नाम द्वितीय श्रुतस्कन्ध समाप्त । 


्् 
चारित्राधिकार 


आगे श्री कुन्दकुन्दस्वामी दु'खों से छुटकारा चाहने वाले पुरुषों को मुनिपद ग्रहण करने की 
प्रेरणा करते हैं - हु ह हु 
एवं पणमिय सिद्धे 'जिणवरवसहे पुणों पुणो समणे। 
पडिवज्जदु सामण्ण जदि इच्छदि दुक्खपरिमोक्ख।। १।। 
है भव्यजीवो ' यदि आप लोग दु खों से छुटकारा चाहते हैं तो इस प्रकार सिद्धों को जिनवरों में 
श्रेष्ठ तीयैंकर-अर्डन्तों को और आचार्य, उपाध्याय और सर्वसाधु रुप मुनियों को बार-बार प्रणाम कर मुनि पद को 
प्राप्त करें ।। १ ।। 
होने का इच्छुक पुरुष पहले क्‍या क्या करे यह उपदेश दत है - 
६५ आपिच्छ + बंधुवग् विमोइदो गुरु-कलत्त-पुत्तेहि । 
आसिज्ज णाण-दंसण-चरित्त-तव-वीरियायार ।। २।। 
समणं गर्णि गुणडढ॑ कुलस्ववयोविसिट्ठमिट्ठदर । 
समणेहि तं पि पणदो पडिच्छ म चेदि अणुगहिदो ।। ३ ।। 


जो मुनि होना चाहता है वह सर्व प्रथम अपने बन्धुवर्ग से पूछकर गुरु, स्त्री तथा पुत्रों से छुटकारा प्राप्त 
करे। फिर ज्ञान, दर्शन, चारित्र, तप और वीर्य इन पाच आचारों को प्राप्त होकर ऐसे आचार्य क॑ पास पहुंचे जो कि 
अनेक गुणों से सहित हों, कुल, रुप तथा अवस्था से विशिष्ट हों और अन्य मुनि जिस अत्यन्त चाहते हो। उनके 
पास पहुंचकर उन्हें प्रणाम करता हुआ यह कहे कि है प्रभो ' मुझे अगीकार कीजिये। अनन्तर उनके द्वारा 
अनुगुहीत होकर निम्नांकित भावना प्रकट करे || २-३ ।। 


णाहं होमि परेसिं ण में परे णत्यि मज्झामिह किंचि। 
इदि णिच्छिदों जिदिंदों जादो जधजादरूवधरों ।। ४ ।। 


"मैं दूसरों का नहीं हूं, दूसरे मेरे नही हैं और न इस लोक में मेरा कुछ है" इस प्रकार निश्चित कर 
जितेन्द्रिय होता हुआ सद्योजात बालक के समान दिगम्बर रुप को धारण करे | | ४ | 


4 तह। 2 सहाके।। 3 १०८ वीं गाया के बाद ज व्‌. में निम्नलिखित गाया की व्याख्या अधिक की गई है - 

दंसणसंसुद्बाण सम्मण्णाणोवजोगजुत्ताण । 

अव्याबाधरदाण णमो णमो सिद्धसाइुणं। 

4 सासादनादिक्षीणकवायान्ता एकदेशजिना उच्वन्ते शेषाश्चानागारकेवलिनो जिनवरा भण्वन्ते। तीर्षकरपरमदेवाश्च जिनवस्वृषभा इति तान्‌ 


जिनवरकृषभान्‌। 


प्रचचनसार / ? ८७ 
आगे सिद्धि के कारणभूत बाहयलिंग और अन्‍्तरंगरलिंग इन दो लिगों का वर्णन करते हैं - 
-र्व-जादं॑ उप्पाडिद-केस-मसुगं. सुद्ध। 
रहडिदे हिंसादीदों अप्पडिकम्म॑ डवदि लिंग ।। ४।॥। 


“मुच्छा-रंभ-विजुत्त. जुत्त॑ 'उबवजोग-जोग-सुद्वीहिं । 
लिंगं ण परावेक्खं अपुणब्भवकारणं जोण्ह ।। ६।। जुगल। 
जो सद्योजात बालक के समान निर्विकार निरग्रन्थ रुप के धारण करने से उत्पन्न होता है जिसमें 
शिर तथा दाडी-मूंद्व के बाल उखाड दिये जाते हैं, जो शुद्ध है - निर्विकार है, हिसादि पापों से रहित है और शरीर 
की संभाल तथा सजावट से रहित है वह बाहय लिंग है। तथा जो मूृरच्छा - परपदार्थों में ममता परिणाम और 
आरम्भ से रहित है, उपयोग और योग की शुद्धि से सहित है, पर की अपेक्षा मे दूर है एवं मोक्ष का कारण है श्री 
जिनेन्द्र देव के द्वारा कहा हुआ वह अन्तरगर्लिंग - भावलिंग है। 
जैनागम में बढिरंग लिंग और अन्तरंग लिंग - दोनों ही लिंग परस्पर सापेक्ष रहकर ही कार्य के 
साधक बतनाये हैं। अन्तरग लिंग के बिना बहिरग केवल नट के समान वेष मात्र है उससे आत्मा का कुछ भी 
कल्याण साध्य नहीं है और बहिरग लिंग के बिना अन्तरंग लिंग का होना समव नहीं है। क्योकि जब तक बाह्य 
परिग्रह का त्याग होकर यथार्थ निरग्रन्थ अवस्था प्रकट नही हो जाती तब तक मूर्च्चा या आरम्भ रुप आभ्यन्तर 
परिग्रह का त्याग नहीं हो सकता और जब तक हिंसादि पापों का अमाव तथा शरीगसक्ति का भाव दूर नहीं हो 
जाता तब तक उपयोग और योग की शुद्धि नहीं हो सकती। इस प्रकार उक्त दोनों लिंग ही अपुनर्मव - फिर से 
जन्म धारण नही करना अर्थात मोक्ष के कारण है ।| ४-६ | | 
आगे श्रमण कौन होता है ? यह कहते हैं - 
आदाय त॑ पि लिंगं गुरुणा परमेण त॑ णमंसित्ता। 
सोच्चा सबदं किरियं उवटिठदों होदि सो समणों ।। ७ ।। 


जो परममट्टारक अर्हन्त परमेश्वर अथवा दीक्षा गुरु से पूर्वोक्त दानों लिंगों को ग्रहण कर उन्हें 
नमस्कार करता है और व्रत सहित आचार विधि को सुनकर शुद्ध आत्मस्वस्प में उपस्थित रहता है - अपने 
उपयोग को अन्य पदार्थों से हटाकर शुद्धात्मस्वरूप के चिन्तन में लीन रखता है वह श्रम॑ण होता है ।। ७ ।। 
आगे यद्यपि भ्रमण अखण्डित सामायिक चारिशत्र को प्राप्त होता है तो भी कदाचित छेदोपस्थापक 
हो जाता है यह कहते हैं - 
वदसमिदिंदियरोधो 'लोचावस्सवमचेलमण्हाण। 


खिदिसय्णमदंतयर्ण ठिदिभोवणमेयमत्तं च।। ८ ।। 
एदे खलु मूलगुणा समणाणं जिणवरेहिं पण्णत्ता। 
तेसु पमत्तों समणों छेदोबट्ठावगो होदि |। ८ ।। जुम्म। 


पांच महाव्रत, पांच समितियां, पाच इन्द्रियों का निरोध करना, केशनोंच करना, कह आवश्यक, वस्त्र 
का त्याग, स्नान का त्याग, पृथिवी पर सोना, दन्तधावन नहीं करना, खड़े-खड़े आहार करना और एक बार भोजन 
। जबजादरुपजाद | 2 उप्पादिय। 3 मुच्छारंभविमुक्क्क 4 उबओग। 5 लोचावस्सव। 6 मदतक्ण। 7 अहिसा, सत्य, अचोर्य, 


ब्रहमचर्व और अपरिग्रह। 8 ईयां, भाषा, एपणा, आदाननिश्षेपण और प्रतिष्ठापन। 9 स्पर्शन, रसन, प्राण, चक्षु और कर्ण इनका निरोध 
करना। ॥0 समता, कनदना, स्तुति, प्रतिकमण, स्वाध्याय, कायोस्सर्ग | 


१४८/कुदकुन्दभारती 
करना - ये मुनियों के मूलगुण निश्चयपूर्वक श्री जिनेन्द्र देव के द्वारा कहे गये हैं। जो मुनि इनमें प्रमाद करता है वह 
ह्ेदीपस्थापक होता है। हु 
ये अट्ठाईस मूलगुण निर्विकल्प सामायिक चारित्र के मेद हैं इन्ही से मुनि पद की सिद्धि होती है। 
इनमें प्रमाद होने से निर्विकल्पक सामायिक चारित्र का भंग हो जाता है इसलिये इनमें सदा सावधान रहना चाहिये। 
मुनि के अनुभव में जब यह बात आवे कि मेरे संयम के अमुक भेद में भंग हुआ है तब वह उसी मेंद में आत्मा को 
फिर से स्थापित करे | ऐसी दशा में बह मुनि छ्लेदीपस्थापक कहलाता है | । ८-६ ।। 
आगे आचार्यों के प्रद्ृज्यादायक और छेदोपस्थापक के भेद से दो भद हैं ऐसा कहते हैं - 
लिंगग्गहणं तेसिं गुरुत्ति पव्वज्जदायगो होदि। 
केदेसुवटठवग्गा सेसा णिज्जावया समणा।। १0।। 


उन मुनियों की पूर्वोक्त लिंग ग्रहण कराने वाले गुरु प्रव॒ज्यादायक दीक्षा देने वाले गुरु होते हैं और 
एकदेश तथा सर्वदेश के मेद से दो प्रकार का छेद होने पर जो पुन उसी सयम में फिर से स्थापित करते हैं वे अन्य 
मुनि निर्यापक गुरु कहलाते हैं। 

विशाल मुनिसंघ में दीक्षा गुरु और निर्यापक गुरु इस प्रकार पृथक-पृथक दो गुर होते हैं। दीक्षागुरु 
नवीन शिष्यों को दीक्षा देते ह॑ और निर्यापकंगुरु संयम का भंग होने पर सघस्थ मुनियों को प्रायश्चित्तादि के द्वारा 
पुन संयम में स्थापित करते हैं। अल्पमुनि संघ में एक ही आचार्य दोनों काम कर गकते हैं ।। १५ ।। 

आगे संयम का भंग होने पर उसके पुन जोड़ने की विधि कहते हैं - 
पयदम्डि समारद्धे छेदों समणस्स कायचेटठम्मि। 


जायदि जदि तस्स पुणो आलोवणपुव्विया किरिया।। ११।। 
'छिदुपजुत्तो समणो सम ववहारिण जिणमदम्मि। 
आसेज्जालोचित्ता उवदिटठ तेण कायव्व।। १२।। 


यलपूर्वक प्रारम्भ हुई शरीर की चेष्टा में यदि साधु के भग होता है तो उसका आनाचना पूर्वक फिर 
से वही क्रिया करना प्रायश्चित्त है और जो साधु अन्तरंग संयममग रुप उपयाग मे सहित है वह जिनमत में 
व्यवहार क्रिया में चतुर किसी अन्य मुनि के पास जाकर आलोचना करे तथा उनक द्वारा बतलाय हुए प्रायश्चित्त 
का आचरण करे | 
बहिरंग और अन्तरंग के मेद से सबम का भग दो प्रकार का ह - जहा प्रमाद रहित ठीक-ठीक 
प्रवृत्ति करते हुए भी कदाचित्‌ शारीरिक क्रियाओं में मंग हो जाता है उसे बहिया संयम का भंग कहते हैं। इसका 
प्रायश्चित्त यही है कि उस भग की आलोचना करे तथा पुन वैसी प्रवृति न कर पूर्ववत्‌ ठीक-ठीक आचरण करे। 
जहां उपयोग रूप सबम का भंग होता है उसे अन्तरंग सयम का भग कहते हैं। जिस मुनि के यह अन्तरग संयम का 
भंग हुआ हो वह जिनप्रणीत आचारमार्ग में निपुण किसी निर्वापकाचार्य के पास जाकर छलरहित अपने दोषों की 
आलोचना करें और वे निर्वापकाचार्य जो प्रायश्चित्त दें उसका शुद्ध हृदय मे आचरण करे। ऐसा करने से ही छूटा 
हुआ संयम पुन प्राप्त हो सकता है।। ११-१२।। 
आगे मुनि पद के भग का कारण होने से परपदार्थों के साथ सम्बन्ध छोडना चाहिये ऐसा कहते हैं 


अधिवासे य विवासे छेदविहुणो भवीय सामण्णे। 
समणो विहरदु णिच्चं परिढरमाणो णिवधाणि।। १३ ।। 


प्रवचनसार/ १४९ 
मुनि, मुनिपद में अन्तरंग और बहिरंग भग से रहित होकर निश्न्तर पर पदार्थों में रागद्वेष पूर्ण 
सम्बन्धों को छोडता हुआ गुरुओं के समीप में अथवा किसी अन्य स्थान में विहार करे । 
नवदीक्षित साधु अपने गुरुजनों से अधिष्ठित गुरुकुल में निवास करे अथवा अन्य किसी स्थान पर । 
परन्तु वह सदा मुनिपद के मंग के कारणों को बचाता रहे और बाह्य पदार्थों में रागद्रेष रुप सम्बन्ध को छोडता रहे 
अन्यथा उसका चारित्र मलिन होने की संमावना रहती है।। १३ ।। 
आगे आत्मद्रव्य में सम्बन्ध होने से ही मुनि पद की पूर्णता होती है ऐसा उपदेश करते हैं - 


चरदि णिवद्धो णिच्चं समणो णाणम्मि दंसणमुहम्मि। 
पयदो मूलगुणेसु य जो सो पडिपुण्णसामण्णो ।। १४।। 


जो मुनि, ज्ञान में तथा दर्शन आदि गुणों में लीन रहकर निरन्तर प्रवृत्ति करता है और पूर्वोक्त 
मूलगुणों में निरन्तर प्रयललशील रहता है उसी का मुनिपना पूर्णता को प्राप्त होता है। 
सच्चा भ्रमण - साधु मुनि वही है जो बाह्य पदार्थों से हटकर शुद्ध ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग रुप 
स्व-स्वभाव में निरन्तर लीन रहता है। तथा अट्ठाईस मूलगुणों का निरतिचार पालन करता है।। १४।। 
आगे मुनिपद के भंग का कारण होने से मुनि को प्रासुक आहार आदि में भी ममत्व नहीं करना चाड़िये यह 


कहते हैं - 
भत्ते वा खबणे वा आवसघे वा पुणों विहारे वा। 
“उवधिम्मि वा णिबद्धं णेच्छेदि समणम्मि विकधम्मि।। १३॥। 


उत्तममुनि, मोजन में, उपवास में, गुह्ा आदि निवास स्थान में, विहार कार्य में, शरीर रुप परियग्रह में, 
साथ रहने वाले अन्य मुनियों में अथवा विकथा में ममत्वपूर्वक सम्बन्ध की इच्छा नही करता है।। १४।। 
आगे प्रमाद पूर्ण प्रवृत्ति डी मुनिपद का भंग है ऐसा कहते हैं - 
अपयत्ता वा चरिया सयणासणठाणचकमादीसु। 
समणस्स सब्वकालं हिंसा सा सततत्ति मदा।। १६।। 
सोना, बैठना, खड़ा होना तथा विहार करना आदि क्रियाओं में साधु की जो प्रयत्नरहित - स्वच्छन्द 
प्रवृत्ति है वह निरन्तर अखण्ड प्रवाह से चलने वाली हिंसा है ऐसा माना गया है। 
प्रमादपूर्ण प्रवृत्ति से हिंसा होती है और हिंसा से मुनिपद का भग होता है अत मुनि को चाहिये कि 
वह सदा प्रमाद रहित प्रवृत्ति करे ।। १६ | । 
आगे छेद अर्थात्‌ मुनिद का भग अन्तरंग और बढिरग के भेद से दो प्रकार का होता है ऐसा 


मरदु व जियदु व जीवो अयदाचारस्स णिच्छिदा हिंसा। 
पयदस्स णत्यि बंधों हिसामेत्तेत समिदीसु।। १७।॥ 


दूसरा जीव मरे अथवा न मरे परन्तु अयत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करने वाले के हिंसा निश्चित है अर्थात्‌ 
वह नियम से हिंसा करने वाला है तथा जो पाचों समितियों में प्रदत्नशील रहता है अर्थात्‌ बत्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति 
करता है उसके बाहय हिंसामात्र से बन्ध नहीं होता है। 

आत्मा में प्रमाद की उत्पत्ति होना भावदिया है और भजी> के द्वारा किसी प्राणी का विधात होना 


] आवसहे। 2 उवधिम्हि। 3 विकहम्हि। 4 सव्वकले। 5 सतत्तियत्ति। 


कहते हैं - 


१३०/कुदकुन्दभारती 
दव्यडिंसा है। भावहिंसा से मुनिपद का अन्तरग मग होता है और द्रव्य हिंसा से बहिर्ग भग होता है। बाहय में 


जीव चाहे मरे, चाहे न मरे परन्तु जो मुनि अयत्नाचार पूर्वक गमनागमनादि करता है उसके प्रमाद के कारण भाव 
हिंसा होने से मुनिपद का अन्तरंग मंग निश्चित रुप से होता है और जो मुनि प्रमादरहित प्रवृत्ति करता है उसके 
बाह्य में जीवों का विघात होने पर भी प्रमाद के अभाव में मावहिंसा न होने से हिसाजन्य पापबन्ध नही होता है। 
भावहिंसा के साथ होने वाली द्वव्यहिंसा ही पापबन्ध का कारण है। केवल द्रव्यहिंसा मे पापबन्ध नही होता परन्तु 
भावहिंसा द्वव्यहिंसा की अपेक्षा नहीं रखती। वह हो अथवा न भी हो परन्तु भावहिंसा के होने पर नियम से 
पापबन्ध होता है। इसलिये निरन्तर प्रमाद रहित ही प्रवृत्ति करना चाहिये ।। १७।।* 

आगे भावहिंसा रुप अन्तरंग भग (छेद) का सर्वप्रकार से 223-2क चाहिये ऐसा कहते हैं - 


अयदाचारो समणो हृस्सुवि कायेसु बधगोत्ति मदो। 
चरदि जद जदि णिच्च कमल व जले णिरुवलेवो | । १८।॥ 


अयल्नाचार पूर्वक प्रवृत्ति करने वाला साधु छहों कायो के विषय म बन्ध करने वाला है ऐसा माना 
गया है और वही साधु यदि निरन्तर यत्नाचारपूर्वक प्रवृति करता है तो जल में कमल की तरह कर्मबन्ध रूप लेप से 
रहित होता है।। १८ ।। 
आगे अन्तरग छेद का कारण होने से है का सर्वथा त्याग करना चाहिय ऐसा कहत है - 


हवदि व ण हवदि बंधो भदे हि जीवे5ध कायचेटठम्मि। 
बंधो धुवमुवधीदों इदि समणा छंडिया सव्ब।। १८।। 


गमनागमन रूप शरीर की चेष्टा में जीव के मरने पर कर्म का बन्ध होता भी है और नहीं भी होता है । 
परन्तु परिग्रह से कर्म बन्ध निश्चित होता है इसलिये मुनि सब प्रकार के परिग्रह का त्याग करते है | 

यदि अन्तरग में प्रमाद परिणति है तो बाहय में जीववध कर्म बन्ध का कारण होता है अन्यथा नहीं। 
इसलिये कहा है कि शरीर की चेष्टा में जो त्रस-स्थावर जीवों का विघात हाता है उससे कर्म बन्ध होता भी है 
और नहीं भी होता है परन्तु परिग्रह अन्तरग के मूर्च्छा परिणाम के बिना नही होता अत उसके रहते हुए कर्मबन्ध 
जारी ही रहता है। यह विचार कर मुनि सब प्रकार के परिग्रह का त्याग कर चुकते है। यहा तक कि वस्त्र तथा 
भोजन पात्र वगैरह कुछ भी अपने पास नहीं रखते हैं।। १६ ।। 

अब, यहा कोई यह आशका करे कि बाहयपरिग्रह का सर्दथा त्याग कर देने पर भी यदि अन्तरग 

में उसकी लालसा बनी रहती है तो उस त्याग से क्या लाभ है ? इस प्रश्न का समाघान करते हुए कहते हैं कि मुनि 
का जो बाहय परिग्रह त्याग है वह अन्तरंग लालसा से रहित ही होता है - 


ण हि णिश्वेक्खो चाओ ण हवदि भिक्खुस्स आसयविसुद्धी । 
अविसुद्धस्स य चित्ते कह णु कम्मक्खओ विहिओ।। २०।। 


मुनि का त्याग यदि निरपेक्ष नही है - अन्तरग की लालसा से रहित नही है तो उसके आशय-उपयोग 
की विशुद्धि नहीं हो सकती और जिसके आशय में विशुद्धता नहीं है उसके कर्मों का क्षय कैसे हो सकता है ? अर्थात्‌ 
नही हो सकता। 
। १७ वीं गाया के बाद ज.वृ में निम्न दो गाथाओं की व्याख्या अधिक की गई है - 
उच्चालियम्हि पाए हरियासमिदस्स णिग्गमत्थाए। 
आबाधेज्ज कुलिंग मरिज्ज त जोगमासेज्ज | । 


ण हि तस्स तण्णिमित्तो बधों सुहमो व देसिदी समये। 
मुच्छापरिग्गहोच्चिय अज्क्षप्पपमाणदो दिदठों || जुम्म। 2 क्धकरोत्ति। 3 मदम्हि। 4 कायचेट्ठम्हि। 5 आसयबिसोहो | 6 कह तु। 


प्रव्यनसार/ ९४६ 

जिस प्रकार जब तक धान का छिलका दूर नहीं हो जाता तब तक उसके भीतर रहने वाले चावल की 

लालिमा दूर नहीं की जा सकती इसी प्रकार जब तक परिग्रह का त्याग नही हो जाता तब तक अन्तरंग में निर्मलता 

नहीं आ सकती और जब तक अन्तरंग में निर्मलता नहीं आ जाती तब तक कर्मों का क्षय किस प्रकार हो सकता है 

? अर्थात्‌ नहीं हो सकता। अभिप्राय यह है कि कर्मक्षय के लिये अन्तरंग की विशुद्धि आवश्यक है और अन्तरग की 

विशुद्धि के लिये बाहय परिग्रड का त्याग आवश्यक है। जहां बाहय परिग्रह के त्याग का उपदेश है बहा अन्तरग की 

लालसा का त्याग भी स्वत सिद्ध है क्योंकि उसके विना केवल बाहय त्याग से आत्मा का कल्याण नहीं हो सकता 
यह निश्चित है।। २० 

आगे अन्तरग संयम का घात परिग्रह से डी होता है ऐसा कहते है - 
“किध तम्मि णत्यि मुच्छा आरंभो वा असजमो तस्स। 


“तध परदब्बम्मि रदो कधमप्पाणं पसाधयदि || २१।। 


उस परिग्रह की आकांक्षा रखने वाले पुरुष में मूर्च्छा - ममतापरिणाम आरम्भ तथा सयम का विधात 
किस प्रकार नही हो ? अर्थात्‌ सब प्रकार से हो। तथा जो साधु परद्रत्य में रत रहता है वह आत्मा का प्रसाधन 
कैसे कर सकता है - आत्मा को उज्ज्वल कैसे बना सकता है। 

यदि कोई ऐसा कहे कि हम बाह्य परिग्रह रखते हुए भी उसमें मूर्च्छ परिणाम नहीं करते हैं इसलिये 
हमारी उससे कोई हानि नहीं होती है। इसके उत्तर में श्री कुन्दकुन्द स्वामी कहते हैं कि जिसके पास परियह है 
उसकी उस परिग्रह में मूर्च्छा न हो, तज्जन्य आरम्म न हो और उन दोनो के निर्मित्त से उसके सयम में कोई बाधा 
न हो यह संमव नही है। जहां परिग्रह् होगा वहां मुर्च्छा आरम्भ और असयम नियम मे होता है। इसके सिवाय जो 
शुद्ध आत्मद्रव्य को छोडकर परकद्वव्य में रत रहता है वह अपनी आत्मा का प्रसाधन नहीं कर पाता क्योंकि उसके 
लिये उपयोग का तन्मयैकभाव आवश्यक है और वह तब तक सभव नहीं होता जब तक परिग्रह में आसक्ति बनी 
रहती है। इसलिये अन्तरग सयम का घातक समझकर साधु को परिग्रह दूर से ही छोड देना चाहिये || २१।। 

आगे परमोपेक्षा रूप सयम घारण करने की शक्ति न होने पर आहार तथा सयम, शौच और ज्ञान 

के उपकरण मुनि ग्रहण कर सकते हैं ऐसा कहते हैं - 


छेदो जेण ण विज्जदि गहणविसग्गेसु सेवमाणस्स। 
समणो तेणिह वट॒टदु काल॑ खेत्त वियाणत्ता ।। २२ ।। 


ग्रहण करते तथा छोडते समय घारण करने वाले मुनि के जिस परिग्रह से सयम का घात न हो, मुनि 
काल तथा क्षेत्र का विचार कर उस परिग्रह से इस लोक में प्रवृत्ति कर सकता हैं। 

यद्यपि जहा समस्त परिग्रह का त्याग होता है ऐसा परमोपेक्षा रप सयम ही आत्मा का धर्म है। यही 
उत्सर्ग मार्ग है परन्तु अब क्षेत्र और काल के दोष से मनुष्य हीन शक्ति के धारक होने लगे है अत परमोपेक्षा रुप 


। 20 वीं गाथा के बाद ज दृ में निम्न गाथाए अधिक पायी जाती हैं - 

गेण्हदि व चेलखड भावणमत्थित्ति भणिदमिह सुत्ते। 

जदि सो चत्तालंबो डवदि कड़ वा अणारभो ।।  ।! 

वत्यक्खड दुद्दिवभायणमण्ण च गेण्हदि णियद । 

विज्जदि पाणारंभो विक्खेवों तस्स चित्तम्मि।। 2।। 

गेण्हड विधृणह धोक्ड सोसेड जद तु आदवे खिल्ता। 

पत्थ च चेलखंड विभेदि परदो य पालयदि।। 3।। विसेसय। 2 किह। 3 तम्हि। 4 तह। 5 कह। 6 पसाहयदि। 


१४२/कुदकुन्दभारती 
संयम के घारक मुनि अत्यल्प रह गये हैं। हीन शक्ति के धारक मुनियों को शरीर की रक्षा के लिये आहार ग्रहण 


करना पडता है, विहारादि के समय शारीरिक शुद्धि के लिये कमण्डलु रखना पडता है, उठते-बैठते समय जीवों का 
विधात बचाने के लिये मयूरपिच्छ रखना पडती है तथा उपयोग की स्थिरता और ज्ञान की वृद्धि के लिये शास्त्र 
रखना होता है। यद्यपि ये परिग्रह हैं और परमोपेक्षा रुप संयम के धारक मुनि के इनका अभाव होता है परन्तु 
अल्पशक्ति के धारक मुनियों का इनके बिना निर्वाह नहीं हो सकता इसलिये कुन्दकुन्द स्वामी ने अपवाद मार्ग के 
रुप में इनके ग्रहण करने की आज्ञा प्रदान की है। इनके ग्रहण करते समय मुनि को इस बात का विचार अवश्य ही 
करना चाहिये कि हमारे द्वारा स्वीकृत उपकरणों में कोई उपकरण सयम का विघात करने वाला तो नहीं है| यदि 
हो तो उसका परित्याग करना चाहिये। यहां कितने ही लोग, काल का अर्थ शीतादि ऋतु और क्षेत्र का अर्थ 
शीतप्रधान आदि देश लेकर ऐसा व्याख्यान करने लगते हैं कि मुनि शीतप्रधान देशों में शीतक्रतु के समय कम्बलादि 
ग्रहण कर सकते हैं ऐसी कुन्दकुन्द स्वामी की आज्ञा है। सो यह उनकी मिथ्या कब्पना है। कुन्दकुन्द स्वामी तो 
अणुमात्र परिग्रह के धारक मुनि को निगोद का पात्र बतलाते है। वे कम्बल धारण करने की आशा किस प्रकार दे 
सकते है। इसी गाया में वे स्पष्ट लिख रहे हैं कि जिनके ग्रहण करने तथा छोड़ने मे वीतराग भाव रुप सयम पद का 
मंग न हो ऐसे परिग्रह से मुनि अपनी प्रवृत्ति - निर्वाह मात्र कर सकता है उसे अपना समझकर ग्रहण नहीं कर 
सकता। कम्बलादि के ग्रहण और त्याग दोनों में ही रागद्वेष की उत्पत्ति होने से वीतराग भाव सर्प संयम का घात 
होता है यह प्रत्येक मनुष्य अपने अनुभव से समझ सकता है अत वह कदापि ग्राहय नही है ।। २२।। 
आगे अपवादमार्गी मुनि के द्वारा ग्रहण करने योग्य परिग्रह का स्पष्ट वर्णन करते हैं - 
हर अप्पडिकुटठं) उबधि अपत्थणिज्ज॑ असजदजणेडिं।._- 


मुच्छादिजणणरैढिदं गेण्हदु समणो जदि वियप्प।। २३ ।। 


अपवादमार्गी उस परिग्रह को ग्रहण करे जो कि कर्मबन्ध का साधक न होने से अप्रतिक्रुष्ट हो - 
अनिन्दित हो, असंयमी मनुष्य जिसे पाने की इच्छा न करते हों, ममता आदि की उत्पत्ति से रहित हो और थोडा 
हो। 
अपवादमार्गी मुनि को कमण्डलु, पीछी और शास्त्र ग्रहण करने की आज्ञा है सो मुनि ऐसे कमण्डलु 
आदि को ग्रहण करे जिसके निर्माण में हिंसा आदि पाप न होते हों, जिसे दखकर अन्य मनुष्यों का मन न लुभा 
जावे, जो रागदि भावों को बढ़ाने वाले न हों और परिमाण में एकाधिक न हो | जैसे मुनि यदि कमण्डलु ग्रहण करें 
तो मिट॒टी या लकड़ी का अथवा तूंबा आदि का ग्रहण करें | ताबा, पीतल या चर्म आदि का ग्रहण न करें तथा एक से 
अधिक न रकक्‍्खें। क्योंकि चर्म का बना कमण्डलु हिंसाजन्य और हिंसा का जनक होने सै प्रतिक्रुष्ट है - निन्दित है। 
तांबा, पीतल आदि का कमण्डलु अन्य असंयमी मनुष्यों के द्वारा चुराया जा सकता है। और एक से अधिक होने पर 
उसके संरक्षणादि जन्य आकुलता उत्पन्न होने लगती है। इसी प्रकार पीछी मी ऐसी हो जो सजावट से रहित हो। 
मयूरपिच्छ से बनी हुई । शास्त्र भी एक दो से अधिक साथ में न रक्खें। कितने ही साधुओं के साथ अनेकों शास्त्रों 
से भरी पेटिया चलती हैं यह जिनाज्ञा के विरुद्ध होने से ठीक नहीं है || २३ ।। 
आगे उत्सर्ग मार्ग ही वस्तु घर्म है अपवाद मार्ग नहीं ऐसा उपदश देते हैं - 
किंचण त्ति तक्‍क॑ अपुणब्भवकामिणांध दिहेवि। 


'संगत्ति जिणवरिंदा अप्पडिकम्मत्तिमुदिदट्ठा ।। २४ | 
जब मोक्ष के अभिलाषी मुनि के, शरीर में भी यह परिग्रह है, ऐसा जानकर श्री जिनेन्द्र देव ने 


। अप्पदिकृदठ । 2 अंसजदजणस्स। 3 रहिय। 4 जदिवि अप्प। 5 देहोवि। 6 समोत्ति। 7 अप्पष्टिकम्मत्त। 
8 २४ वीं गाया के आगे ज व्‌ में स्त्रीमुक्ति का निराकरण करने वाली ११ गायाओं की व्याख्या अधिक की गई है। वे गायाए हस प्रकार 


प्रवचनसार/ १३४३ 
अप्रतिकर्मत्व अर्थात्‌ ममत्वभाव सद्वित शरीर की किया के त्याग का उपदेश दिया है तब उस मुनि के क्‍या अन्य कुछ 
भी परिग्रह है ऐसा विचार होता है। 

जब श्री जिनेन्द्रदेव ने शरीर को भी परिग्रह बतनाकर उसमें ममतामयी क्रियाओं के त्याग का उपदेश 
दिया है तब अन्य परिग्रह मुनि कैसे रख सकते है 2? ।। २४ । | 
आगे यथार्थ में उपकरण कौन हैं ? बह बतलाते है - 
उवयरणं जिणमग्गे लिंगं जहजादस्वमिदि भणिदं। 


गुरुववर्ण पि य विणओ सुत्तज्झयणं च पण्णत्त ।। २४।। 


जिनमार्ग में यथाजात रूप - निर्‌ग्रन्थमुद्रा, गुरुओं के वचन, उनका विनय और शार्त्रों का अध्ययन ये 
उपकरण कहे गये हैं | 

जिनके द्वारा परम बीतरागरुप शुद्ध आत्मदशा की प्राप्ति में सहयाग प्राप्त हो उन्हें उपकरण कहते हैं। 
ऐसे उपकरण जिनशासन में निम्नलिखित ४ माने गये हैं। १ सद्योजात बालक के ममान निर्विकार दिगम्बर मुद्रा, २ 
पूज्य गुरुओं के वचनानुसार प्रवृत्ति करना, ३ गुण तथा गुणाधिक मुनियों की विनय करना और ४ शास्त्र अध्ययन 
करना | यथार्थ में आत्मा की शुद्ध दशा की प्राप्ति में इन्हीं कारणों से साक्षात यहयाग प्राप्त होता है इसलिये ये ही 
वास्तविक उपकरण हैं। परन्तु ये चारों ही सहजानन्दस्वस्प शुद्धात्मद्रव्य से वहिर्भूत शरीर सर्प पुदुगल द्रव्य के 
अश्रित हैं अत परिग्रह हैं और त्याज्य हैं।। २४ ।। 

पहले कह आये हैं कि मुनि के शरीर मात्र परिग्रह होता है। अब आगे उसके पालन की विधि का 

उपदेश करते हैं - 
पेच्हदि ण हि इह लोग पर च समर्णिददेसिदो धम्मो। 
धम्मम्हि तम्हि कम्हा वियप्पिय लिंगमित्थीण ।। १।। 
णिच्छयदो इत्थीण सिद्धी ण हि तेण जम्मणा दिट॒ठा। 
तम्हा तप्पडिस्व वियप्पिय लिंगमित्थीण।। २।। 
पहडीपमादमहया एतार्सि वित्ति भासिया पमदा। 
तम्हा ताओ पमदा पमादबहुलोत्ति णिदिदटठा ।। ३ ।। 
सति घृव पमदाण मोहपदोसा भय दुगच्छा व। 
चित्ते चित्ता माया तम्हा तासि ण णिव्याण ।। ४ ।। 
ण विणा क्ट्‌टदि णारी एक्‍्क वा तेसु जीवलोयम्हि | 
ण हि सठण च गत्त तम्हा तार्सि च सवरण ।। ४।। 
चिन्तस्सावो तार्सि सित्थिल्ल अत्तव च पक्खलण | 
विज्जदि सहसा तासु अ उप्पादो सुहुमनणुआण ।। ६।। 
लिंगराम्हि य इत्यीण थणतरे णाहिकखपदेसेसु । 
भणिदो सुहुमुष्पादो तासि कह सजमो होदि ।। ७।। 
जदि दसणेण सुद्धा सुत्तज्यकोण चावि सजुत्ता। 
घोर चरदि व चरिय इत्विस्स ण णिज्जरा भणिदा || ८।। 
तम्हा त पडिस्व लगा ता्सि जिणेहि णिदिदट्ठं। 
फलस्ववओजुत्ता समणीओ तस्समाचारा।। ६।। 
वण्णेसु तीसु एक्को कललाणगी तवोसहो कयसा। 
सुमुही कुंडारदिदों सिंगगहणे हवदि जोग्गो।। १०।। 
जो रक्णत्त्यगासो सो भंगो जिणवरेहि णिद्दिट्ठों 
सेसं भगिण पुणो ण होदि सल्लेहणा अरिहो ।। ११ ।। 





४४/कुदकुन्दभारती 
हे ह इह लोगणिरावेक्खो अप्पडिबद्धों परम्मि लोयम्मि। 


जुत्ताहारबिहारों रहिदकसाओ हवे समणो।। २६।। 


इस लोक से निरपेक्ष और पर लोक की आकाशक्षा से रहित साधु कषाय रहित होता हुआ योग्य 
आहार-विहार करने वाला हो । 
मुनि इस लोक सम्बन्धी मनुष्य पर्याय से निरपेक्ष रहता है और परलोक में प्राप्त होने वाले देवादि 
पर्याय सम्बन्धी सुखों की आकांक्षा नहीं करता है इसलिये इष्टानिष्ट सामग्री के सयोग से होने वाले कषायभाव पर 
विजय ट्रोप्त करता हुआ योग्य आहार ग्रहण करता है तथा ईर्यासमिति पूर्वक आवश्यक विहार भी करता है।। 
२६ ।। 
आगे योग्य आहारविहार करने वाला सा कार विहार से रहित होता है ऐसा उपदेश देते हैं - 
जस्स अणेसणमप्पा त पि तओ तप्पडिच्छगा समणा। 


आअण्णं भिकक्‍्खमणेसणमधघ ते समणा अणाहारा ।। २७।। 


मुनि की आत्मा परद्वव्य का ग्रहण न करने से निराहार स्वभाव वाली है, वही उनका अन्तरग तप है 
मुनि निरन्तर उसी अन्तरंग तप की इच्छा करते है और एषणा के दोषों से रहित जो भिक्षा वृत्ति करते है उसे सदा 
अन्य अर्थात्‌ मिन्‍न समझते हैं इसलिये वे आहार ग्रहण करते हुए मी निराहार हैं एसा समझना चाहिये । 
इसी प्रकार विहार रहित स्वभाव होने के कारण विहार करते हुए भी विहार रहित होते हैं ऐसा 
जानना चाहिये।। २७ | 
आगे मुनि के युक्ताहारपन कैसे सिद्ध होता है यह कहते हैं - 
केवलदेहो 


समणो देहे ण ममेत्ति रहितपरकम्मो । 
आउत्तो त॑ तबसा अणिगृह अप्पणों सत्ति।। २८।। 


भ्रमण, केवल शरीर रूप परिग्रह से युक्त होता है, शरीर में मी "यह मेरा नही है" ऐसा विचार कर 
सजावट से रहित होता है, और अपनी शक्ति को न छुपा कर उसे तप से युक्त करता है अर्थात तप में लगाता है। 
मुनि, शरीर को सदा स्वशुद्धात्म दव्य से बहिर्भूत मानते हैं इसलिये कभी उसका मस्कार नहीं करते 
है, और अपनी शक्ति अनुसार उसे तप में लगाते हैं इसलिये उनके युकताहारपना अनायागस सिद्ध है।। २८ | | 
आगे युक्ताहार का स्वरूप विस्तार से कहते हैं - 
एक्क खलु त॑ भत्तं अप्पडिपुण्णोदर जधालद्। 


चरण मिक्खेण दिवा ण रसावेक्ख ण मधुमस ।। २९ ।। 


मुनि का वह भोजन निश्चय से एक ही बार होता है, अपूर्ण उदर ( खाली पेट ) होता है सरस-नीरस 
जैसा मिल जाता है वैसा ही ग्रहण किया जाता है, मिक्षावृत्ति से प्राप्त होता है दिन में ही लिया जाता है, रस की 
अपेक्षा से रहित होता है और मधुमास रुप नहीं होता है ।। २६ ।। 


। अप्यडिबधो। 2 २६ वीं गाथा के बाद ज व्‌ में निम्नलिखित गाया अधिक व्याख्यात है - 

कोहादिएडि चठबिडि विकह्माहि तहिंदियाणमत्थेहिं। 

समणो हवदि पमत्तों उवजुत्तो णेह णिद्दाहि।। ।। 3 तवो। 4 एचणादोशशून्यम, अन्नस्याहारस्थैषण वाह्मान्नेषणम्‌। 5 देहेवि ममत्त। 
6 अणिगृहिय। 7 जहालद्भ। 8 मुदमस। 

9 २६ यीं गाया के बाद ज वृ में निम्नाकित ३ गाथाए अधिक व्याख्यात हैं - 

पक्‍केसु अ आमेसु अ विपच्चमाणासु मंसपेसीसु। 


परक्सार/ १ ५४ 


आगे उत्सर्गमार्ग और अपवादमार्ग की मित्रता से ही चारित्र की स्थिरता रह सकती है णेसा 


बालो वा बुड़ढो वा सममिडदों वा पुणो गिलाणो वा। 
चरिय॑ चरउ सजोगगं मूलच्छेदं जधा ण हवदि।। ३०।। 


जो मुनि बालक है अथवा वृद्ध है अथवा तपस्या या मार्ग के भ्रम से खिन्‍न है, अथवा रोगादि से पीडित 
है वह अपने योग्य उस प्रकार चर्या का आचरण कर सकता है जिस प्रकार की मुल सयम का घात न हो । 

“संयम का साधन शुद्धात्मतत्व ही है शरीर नहीं है" ऐसा विचार कर शरीर रक्षा की ओर दृष्टि न 
डाल, बालक, वृद्ध, भ्रान्त अथवा ग्लान मुनि को भी स्वस्थ तरुणतपस्वी के समान डी कठोर आचरण करना चाहिये 
यह उत्सर्गमार्ग है और "शरीर मी संयम का साधन है। क्योंकि मनुष्य शरीर क नष्ट होने पर देवादि के शरीर से 
सबम घारण नहीं किया जा सकता है" ऐसा विचार कर शरीर रक्षा की ओर दृष्टि डान बानक, वृद्ध, श्रान्त 
अथवा ग्लान मुनि मूलसंयम का घात न करते हुए कोमल आचरण कर गसकते हैं यह अपवादमार्ग है। आचार्य 
कुन्दकुन्द स्वामी यहा प्रकट कर रहे है कि उक्त दोनों ही मार्ग परस्पर में सापेक्ष हैं। आचरण में शिथिनता न आ 
जावे इसलिये उत्सर्गमार्ग को धारण करना चाहिये और असमय में शरीर नष्ट न हा जाय इसलिये मूल संयम की 
विराधना न करते हुए अपवादमार्ग मी धारण करना चाहिये। क्योंकि किसी एक मार्ग के आलम्बन में सयम की 
मिद्धि नही हो सकती है ।। ३० ।। 

आगे उत्सर्गमार्ग और अपवादमार्ग के विरोध से चारित्र म॑ स्थिरता नहीं आ सकती है यह कहते 


कहते हैं - 


डे. 
आहारे व विहारे देसं॑ काल सम खम उबधि। 
जाणित्ता ते समणो वट॒टदि जदि अप्पलेबी सो ।। ३१।। 


मुनि देश, काल, श्रम, सहनशक्ति और शरीरस्प परिग्रह को अच्छी तरह जानकर आहार तथा विहार 
में प्रवृत्ति करता है। यद्यपि ऐसा करने से उसके अल्प कर्मबन्ध होता है तो भी वह आह़ारादि में उक्त प्रकार से 
प्रवृत्ति करता है। 

आहारादि के ग्रहण में अन्प कर्मबन्ध होता है, इस भय से जो अत्यन्त कठोर आचरण के द्वारा शरीर 
को नष्ट कर देते है वे देवपर्याय में पहुंचकर असयमी हो जाते हैं और सयम के अभाव में उनके अधिक कर्मबन्ध 
होने लगता है। इस प्रकार अपवादमार्ग का विरोध कर केवल उत्सर्गमार्ग के अपनाने मे चारित्र गुण का घात होता 
है। इसी प्रकार कोई शिथिलाचारी मुनि आहार-बिहार में प्रवृत्ति करते हुए शुद्धात्मनावना की उपेक्षा कर देते हैं तो 
उनके ऐसा करने से अधिक कर्म बन्ध होने लगता है इस प्रकार उत्सर्गममार्ग का विरोधकर केवल अपवादमार्ग के 
अपनाने से चारित्र गुण का घात होता है अत उसकी स्थिरता रखने वाले मुनियो को उक्त दोनों मार्गों में निर्विरोध 
प्रवृत्ति करना चाहिये ऐसी शास्त्राशा है। | ३१।। 

आगे एकाग्रता रुप मोक्षमार्ग का कथन करते हैं। उस एकाग्रता का मूल साधन आगम है अत 

उसी में चेष्टा करना चाहिए यह बतलाते हैं - 


सत्तत्तियमुववादो तज्जादीण णिगोदाण ।। १।। 

जो पक्‍कमपक्‍्क वा पेसी मंसस्स खादि पासदि वा। 

सो किल णिहणदि पिंड जीवाणमणेगको्डीण ।। २१। 
अप्पड़िकुदठ पिंड पाणिगय णेव देवमण्णस्स | 


दत्ताभोत्तुमजोग्ग भुत्तो वा होदि पडिकुट्ठो ।। ३ ।। ( अप्यहिकुटठाहार ) इत्यपि पाठ । 


१४ “कुदकुन्दभारती 
| एयर्गगदो समणो एयरगं णिच्छिदस्स अत्थेसु। 


णिच्छ्ित्ती आगमदो आगमचेट्ठा तदो जेटठा।। ३२॥। 


भ्रमण वही है जो एकाग्रता को प्राप्त है, एकाग्रता उसी के होती है जो जीवाजीवादि पदार्थों के विषय में 
निश्चित है अर्थात्‌ संशव-विर्ययादि रहित सम्यग्शान का धारक है और पदार्थों का निश्चय आगम से होता है 
इसलिये आगम के विषय में चेष्टा करना - आगम का ज्ञान प्राप्त करने के लिए उद्योग करना श्रेष्ठ है। ३२ ।। 
आगे 385 कल. से हीन मुनि कर्मों का क्षय नहीं कर सकता यह कहने है - 


समणो शणेवप्पाणं परं॑ वियाणादि। 
अविजाणंतो अत्ये खबेदि कम्माणि किध भिक्खू।। ३३ ।। 


आगम से हीन मुनि न आत्मा को जानता है और न आत्मा से भिन्‍न शरीरादि पर पदार्थों को। स्व पर 
पदार्थों को नहीं जानने वाला मिक्षु कर्मों का क्षय कैसे कर सकता है ?।। ३३ ।। 


आगे मोक्षमार्ग में गमन करने वाले 'डंदिवचक्खृणि के आगम ही चक्षु ह यह वतलाते है - 
आगमचक्खू साहू इंदियचक्खृणि सब्वभूदाणि । 


'देवा य ओहिचक्खू सिद्धा पुण सब्वदो चक्खू ।। ३४।। 


मुनि आगम स्पी नेत्रों के धारक है, ससार के समस्त प्राणी इन्द्रिय स्पी चक्षुओ से सहित हैं, देव 
अवधिज्ञान स्पी नेत्रों से युक्त हैं और अष्टकर्म रहित सिद्ध मंगवान्‌ सब ओर मे चक्ष वाने हैं अर्थात केवलजान के 
द्वारा समस्त पदार्थों को युगपत्‌ जानने वाले हैं।। ३४ ।। 
आगे आगम स्पी चश्ु के द्वारा ही सब पदार्य जाने जाते है ऐसा कहते है - 
सब्बे आगमसिद्धा अत्था गुणपज्जएहिं चित्तेहिं। 
जाणंति आगमेण हि पे/कित्ता ते वि ते समणा ।। ३४ ।। 


विविध गुण पर्यायों से सहित जीवाजीवादि समस्त पदार्थ आगम मे भिद्ध हैं। निश्चय से उन पदार्थों 
को वे महामुनि आगम के द्वारा ही जानते हैं ।। ३४।। 
आगे जिसे आगम ज्ञान नही है वह मुनि ही नही है ऐसा कहते है - 
आममपुव्वा दिटठी ण॑ भवदि जस्सेह सजमो तस्स। 
णत्यित्ति भणइ सुत्तं असंजदो हवदिकिध समणो ।। ३६ ।। 
इस लोक में जिसके आगमज्ञान पूर्वक सम्बग्दर्शन नहीं होता ह उसके संयम नहीं होता है ऐसा 
सिद्धान्त कहते हैं। फिर जिसके संयम नहीं है वह मुनि कैसे हो सकता है 7 । 


जिस पुरुष के प्रथम ही आगम को जानकर पदार्थों का श्रद्धान न हआ हो उस पुरुष के सयम भाव भी 
नहीं होता यह निश्चय है और जिसके सयम नही है वह मुनि कैसे हो सकता है ? अर्थात नहीं हो सकता है। मुनि 
बनने के लिए आगमज्ञान, सम्यग्दर्शन और तीनों संयम की प्राप्ति आवश्यक है | | २६ | । 


आगे जब तक आगम ज्ञान, तत्वार्यश्रद्धान और सयम इन तीनों की एकता नहीं होती तब तक 
मोक्षमार्ग प्रकट नहीं होता ऐसा कहते हैं - 


ण हि आगमेण सिज्शदि सददहणं जदि ण अत्थि अत्थेसु। 


सददहमाणो अत्ये असंजदों वा ण णिव्वादि।। ३७।। 
। देवादि। 2 आगमेण य। 3 पेच्छित्ता। 4 हवदि। 5 होदि। 6 किह । 


प्रवचचनसार/ १४७ 
यदि जीवाजीवादि पदार्थों में थ्रद्धान नहीं है तो मात्र आगम के जान लेने से ही जीव सिद्ध नहीं होता 
है। अथवा पदार्यों का भ्रद्धान करता हुआ भी यदि असंवत हो तो भी निर्वाण प्राप्त नही कर सकता है । 
सिद्ध होने के लिये आगमज्ञान पदार्थश्रद्वान और संयम तीनों का यौगपद्ध - एक साथ प्राप्त होना ही 
समर्थ कारण है।। ३७ ।। 
आगे आत्मज्ञानी जीव की महत्ता प्रकट करते हैं - 
ज॑ं अण्णाणी कम्म॑ खबेड भवसयसहस्सकोडीहिं । 


त॑ णाणी तिह्िं गुत्तो खबेइ उस्सासमेत्तेण ।। ३६।। 


अज्ञानी जीव, जिस कर्म को लाखों-करोडों पर्यायों द्वारा क्षपित करता है तीन गुप्तियों से गुप्त 
आत्मज्ञानी जीव उस कर्म को उच्छुवासमात्र में क्षपित कर देता है। ज्ञान की और खासकर आत्मज्ञान की बडी 
महिमा है ।। ३८ ।। 
आगे आत्मज्ञान शून्य पुरुष के आगमज्ञान, तत्वार्थश्रद्धान और सयमभाव की एकता भी कार्यकारी 
नही है यह कहते हैं - 
परमाणुपमाणं वा मुच्छा देहादियेसु जस्स पुणो। 
विज्जदि जदि सो सिद्धि ण लढ़दि सव्वागमधरोवि ।। ३ ।। 
जिसके शरीरादि पर पदार्थों में परमाणु प्रमाण भी ममताभाव विद्यमान है वह समस्त आगम का घारक 
होकर भी सिद्ि को प्राप्त नहीं होता है। 
जो शुद्वात्मद्रव्य से अतिरिक्त शरीरादि पर पदार्थों में थोडी भी मूर्च्छा रखता है उन्हें अपना मानता है 
वह समस्त आगम का जानने वाला होकर भी आत्मज्ञान से शून्य है और जो आत्मजान से शून्य है वह मुक्ति को 
प्राप्त नहीं कर सकता है यह निश्चय है ।। ३६ ।॥* 
आगे कैसा मुनि संयत कहलाता है यह बतलाते हैं - पंचेदियसबु ह 
पंचसमिदो तिगुत्तो पं जिदकसाओ। 
दंसणणाणसमग्गो समणो सो संजदो भणिदों ।। ४०।॥। 


जो ईर्यादि पांच समितियों से सहित है, कायगुप्ति, वचनगुप्ति और मनोगुप्ति इन तीन गुप्तियों से युक्त 
है, स्पर्शनादि पांच इन्द्रियों को रोकने वाला है, क्रोधादि कषायों की जीतने वाला है और सम्यग्दर्शन तथा सम्यग्शान 
से पूर्ण है - सम्पन्न है ऐसा साधु ही संयत कहा गया है ।। ४0 ।। 
आगे श्रमण अर्थात्‌ साधु का लक्षण कहते हैं - 


समसत्तुबंधुवग्गोी समसुहदुक्खो पससर्णिदसमो । 
समलोटठकंचणो पुण जीविदमरणे समो समणों ।। ४१।। 


जिसे शत्रु और मित्रों का समूह एक समान हो, सुख और दु ख एक समान हो, प्रशसा और निन्‍्दा एक 
समान हो, पत्थर के ढेले और सुवर्ण एक समान हो तथा जो जीवन और मरण में समभाव वाला हो वह श्रमण 
अर्थात्‌ साधु है।। ४१।। 


। ३६ वीं गाया के आगे ज. व्‌ में निम्नाँकित गाथा अधिक उपलब्ध है - 
बागो य अणारभो व्सियविरागो खओ कसावाण। 
सो संजमोत्ति भणिदों पच्वज्जाए विसेसेण।। १।। 2 संउडो। 3 जिय। 


१४८/कुदकुन्दभारती 
आगे सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्‍्वारित्र में ण्क साथ प्रवृत्ति करने वाला मुनि ही 
एकाग्रता को प्राप्त होता है यह कहते हैं - | समु्िठदों जे 
दंसणणाणचरित्तेसु तीसु जुगवं समुटिठदों जो दु। 
एयग्गगदोत्ति मदो सामण्णं तस्स परिपुण्ण।। ४२।। 
जो साधु सम्यग्दर्शन, सम्यग्शञान और सम्यक्‍्चारित्र इन तीना में एक साथ उद्यत रहता है वह 
एकाग्रगत है तथा उसी का मुनिपद पूर्णता को प्राप्त होता है ऐसा माना गया है ।। ४२ । | 
आगे एकाग्रता का अभाव मोक्षमार्ग नही है यह प्रकट करते है - ह 
मुज्डादि वा रज्जदि वा दुस्सदि वा दव्वमण्णमासज्ज । 
जदि समणो अण्णाणी बज्झदि कम्मेहि विविहेहि ।। ४३ ।। 
यदि साधु अन्य द्रव्य को पाकर मोह करता है अथवा राग कर्ता हे अथवा द्रेष करता है तो वह 
अज्ञानी है तथा विविध कर्मों से बद्ध होता है। 


शुद्वात्मद्रव्य को छोडकर पर पदार्थों में आत्मबुद्धि करना तथा इप्टानिप्ट वस्तुओ में रागद्रेष करना 
मोहोदय के कार्य है। जब तक इस जीव के मोह का उदय रहता है तब तक वह अजानी रहता है और अनेक प्रकार 
का कर्मबन्ध उसके जारी रहता है ।। ४३ । | 
आगे एकाग्रता ही मोक्ष का मार्ग है यह बतलाते हैं - है पलक ४ 
अत्थेसु जो ण मुज्शदि ण हि रज्जदि णेव दोसमुपयादि । 
समणो जदि सो णियदं खवेदि कम्माणि विविधाणि।। ४४ ।। 


जो मुनि बाहय पदार्थों में न मोह करता है, न राग करता है आर न द्वेष करता है वह निश्चित ही 
अनेक कर्मों का क्षय करता है ।। ४४ । । 
समणा सुद्धुवजुत्ता सुहोवजुत्ता य होंति समयम्मि। 
तेसु बि सुद्धुवजुत्ता अणासवा सासवा सेसा।। ४५।। 
मुनि परमागम में शुद्धोपयोगी और शुभोपयोगी के मेद से दा प्रकार के कह गय हैं। उनमे से 
शुद्रोपयोगी आस्रव से रहित हैं और शैष - शुभोपयोगी आस्रव से महित हैं।। ४४ ।। 
आगे शुभोषयोगी श्रमण का लक्षण प्रकट करते हैं -.*५ 
अरहंतादिसु भत्ती वच्छलदा पवयणाभिजुत्तसु | 


विज्जदि जदि सामण्णे सा सुहजुत्ता भव चरिया।। ४६।। 


यदि मुनि अवस्था में, अरहन्त आदि में मक्ति तथा परमागम से युक्त महामुनियों मे वत्सलता - 
गोवल्स की तरह स्नेहानुबृत्ति है वह शुभोपयोग से युक्त चर्या है।। ४६ । | 
आगे शुभोपयोगी मुनियों की प्रवृत्ति दिखलाते हैं - 
वंदण-णमंणेहिं अब्भुट्ठाणाणुगमणपडिवत्ती । 
समणेसु समावणओ ण णिंदिया रायवरियम्मि।। ४७।। 


सरागचारित्र की दशा में अपने से पूज्य मुनियों को बन्दना करना नमस्कार करना आते हुए देख 
उठकर खड़ा होना, जाते समय पीछे-पीछे चलना इत्यादि प्रवृत्ति तथा उनके भ्रम - थकावट को दूर करना निन्दित 
नहीं है।। ४७ | | 


 पडिपुण्ण। 2 अट्ठेसु। 3 मुक्यादि। 4 विविहाणि। 5 पववणाहिजुत्तेसु। 6 हवे। 


मुनियों की प्रवृत्तया अवसाद प्रवचनसार/ १४६ 
आगे शुभीपयोगी अन्य प्रवृ खलाते हैं - 
दंसणणाणुवदेसो सिस्सग्गहण च पोसण तेसि। 


चरिया हि सरागाणं जि्णिंदपूजोवदेसो य।। ४८।। 


दर्शन और ज्ञान का उपदेश देना, शिष्यों का सग्रह करना। उनका पोषण करना तथा जिनेन्द्र देव की 
पूजा का उपदेश देना यह सब सरागी अर्थात्‌ शुभोपयोगी मुनियों की प्रवृत्ति है ।। ४८ ।। 
आगे जो कुछ भी प्रवृत्तियां होती हैं वे शुभोषयोगी मुनियों के ही होती हैं ऐसा प्रतिपादन करते हैं- 
उवकुणदि जो वि णिच्च॑ चादुव्वण्णस्स समणसघस्स। 


कायविशधणरहिद॑ सोबवि सरागप्पधाणों से।। ४६।॥। 


जो ऋषि, मुनि, यति और अनगार के मेद से चतुर्विध मुनि समूह का षटकायिक जीवों की विशधना से 
रहित उपकार कर्ता है - वैयावृत्ति के द्वारा उन्हें सुख पहुचाता है वह भी मगग प्रधान अर्थात शुभीषयीगी साधु 
है।। ४४ ।। 
आगे षटकायिक जीवों की विराधना न करते हुए ही वैयावृत्य करना चाहिये ऐसा कहते हैं - 
जदि कुणदि कायखेद॑ वेज्जावच्चत्थमुज्जदो समणो। 
ण हवदि हवदि अगारी धम्मो सो सावयाण से।। ४०।। 
यदि वैयावृत्य के लिये उद्यत हुआ साधु षट्कायिक जीवों की हिसा करता है तो वह मुनि नहीं है। वह 
तो श्रावकों का धर्म है। 
यद्यपि वैयावृत्य अन्तरंग तप है और शुभोपयोगी मुनियों के कर्तव्या में से एक कर्तव्य है तथपि वे उस 
प्रकार की वैयावृत्य नहीं करते जिसमें कि षघटकायिक जीवों की विराधना हा। विराधना पूर्वक वैयावृत्य करना 
श्रावकों का धर्म है न कि मुनियों का।। ४० | | 
यद्यपि परोपकार में शुभ कषाय के प्रभाव से अल्प कर्म बन्ध होता है तो भी शुभोपयोगी पुरुष 
उसे करे ऐसा उपदेश देते हैं - 
जोण्हाणं णिरवेक्खं सागारणगारचरियजुत्ताण। 


अणुकंपयोवयारं कुव्वदु लेवो यदि वियप्प ।। ४१।। 


यद्यपि अल्प कर्मबन्ध होता है तथापि शुभोपयोगी भ्रमण मृहस्थ अथवा मुनिधर्म की चर्चा से युक्त 
श्रावक और मुनियों का निरपेक्ष हो दवा माव से उपकार करे ।। ४१ ।। 


आगे उसी परोपकार के, कुछ प्रकार बतलाते हैं - 


रोगेण वा छुघाए तण्हणया वा समेण वा रूढ। 
*देटठा समर्ण साधू पड़िवज्जदु आदसत्तीए ।। ४२ ।। 


शुभोपयोगी मुनि, किसी अन्य मुनि को रोग से, भूख से, प्यास से अथवा श्रम - थकावट आदि से 
आक्रान्त देख उसे अपनी शक्ति अनुसार स्वीकृत करे अर्थात्‌ बैयावृत्य द्वारा उसका खेद दूर करे ।। ४२।॥ 
आगे शुभोपयोगी मुनि वैयावृत्य के निमित्त लौकिक जनों से वार्तालाप भी करते हैं यह दिखलाते 


वेज्जावच्बणिमित्तं गिलाण-गुरु-बाल-बुड़ढ-समणाणं। 
लोगिग-जण-संभासा ण णिंदिदा वा सुहोवजुदा ।। ५३ ।। 


। विराहण _। 2 हुहाए। 3 तण्हाए वा। 4 दिट्‌ठा। 


हैं - 





१६०/कुदकुन्दभारतो 
ग्लान (बीमार), गुरु, बाल अयवा वृद्ध साधुओं की वैयावृत्य के निमित्त, शुभभावों से सहित 
लौकिकजनों के साथ वार्तालाप करना भी निन्दित नहीं है।। ४३ ।। 
आगे यह शुभोपयोग मुनियों के मौण और भ्राबकों के मुख्य रूप से डोता है ऐसा कथन करते हैं - 
एसा पसत्थभूता समणाण वा पुणा घरत्थाण। 
चरिया परेत्ति भणिदा ता एव पर लहदि सोक्‍्ख ।। ४४ ।। 


यह शुभराग रुप प्रवृत्ति मुनियों के अल्पस्प में और गृहस्थों के उत्कृष्ट स्प में होती है। गृहस्थ इसी 
शुमप्रवृत्ति से उत्कृष्ट सुख प्राप्त करते हैं ।। ४४ ।। 
आगे कारण की विपरीतता से शुभोपयोग के फल में विपरीतता - भिन्‍नता सिद्ध होती है यह 


रागो पसत्यभूदों वत्थुविसेसेण फलदि विवरीद। 
णाणाभूमिगदाणि डि वीयाणि व सस्सकालम्मि ।। ५४ ।। 


जिस प्रकार नाना प्रकार की भूमि में पडे हुए बीज धान्योत्पत्ति क॑ समय मिनन-भिन्‍न प्रकार के फल 
फलते हैं उसी प्रकार यह शुभ राग, वस्तु की विशेषता से - जघन्य मध्यम उत्कृष्ट पात्र की विभिन्‍नता से विपरीत 
- भिन्‍न-मभिन्‍न प्रकार का फल फलता है।। ४५।। 
आगे कारण की विपरीतता से फल की विपरीतता दिखलात हैं - 
छदुमत्थविहिदवत्युसु बदणिवमज्डयणझाणदाणरदो । 
ण लहदि अपुणब्भावं भावं॑ सादप्पग लहदि।। ४६।। 
छदमस्थ जीवों द्वारा अपनी बुद्धि से कल्पित देव, गुरु, धर्मादिक पदार्थों को उददेश्य कर व्रत, नियम, 
अध्ययन, ध्यान तथा दान में तत्पर रहने वाला पुरुष अपुनर्भव अर्थात मोक्ष को प्राप्त नहीं होता किन्तु सुखस्वस्प देव 
या मनुष्य पर्याव को प्राप्त होता है ।। ४६ ।। 
आगे इसी बात को और भी स्पष्ट करते हैं - 
अविदिदपरमत्थेसु य विसयकसायाधिगेसु पुरिसेसु। 
जुटठं कदं व दत्तं फलदि कुदेवेसु भणुजेसु।। ५७।। 
परमार्थ को नहीं जानने वाले तथा विषय-कषाय से अधिक पुस्पां की मेवा करना, टहल चाकरी 
करना और उन्हें दान देना कुदेवों तथा नीच मनुष्यों में फलता है।। ४७ ।। 
आगे इसी का समर्थन करते हैं - 
जदि ते विसवकसाया पावत्ति परूविदा व सत्येसु। 


*कह ते तप्पडिबद्धा पुरिसा णिरत्थारगा होति।। ४८।। 


यदि वे विषय-कषाय पाप है इस प्रकार शास्त्रों में कहे गये है तो उन पापरुप विषयकषायों में आसक्त 
पुरुष संसार से तारने वाले कैसे हो सकते हैं ? अर्थात्‌ किसी मी प्रकार नही हो गकते है || ४८ | । 
आगे पात्रभूत तपोधन का लक्षण कहते हैं - 
उवरदपावो पुरिसो समभावो धम्मिगेसु सब्वेसु। 
गुणसमिदिदोवसेवी हवदि स भागी सुमग्गस्स ।। ४८ ।। 


] विसयकपायादिगेसु । 2 पुरुसेसु। 3 मणुवेसु। 4 किह | 5 त पटिबद्वा । 


कहते हैं - 


प्रवचनसार/ १६१ 
जो पुरुष पापों से विरत है, समस्त घर्मात्माओं में साम्यमाव रखता है और गुण समूह की सेवा करता 
है वह सुमार्ग का भागी है अर्थात्‌ मोक्षमार्ग का पथिक है।। ४६ || 
आगे इसी अशुरोव्शोगर दिशा स्पष्ट करते हैं - 


सुद्भुवजुत्ता सुहोवजुत्ता वा। 
णित्यारयंति लोगं तेसु पसत्थं लहदि भत्तो ।। ६0।। 


जो अशुमोषयोग से रहित है और शुद्रोपयोग अथवा शुभोपयोग से युक्त है वे उत्तममुनि भव्य मनुष्य 
को तारते है। उनकी भक्ति करने वाला मनुष्य प्रशस्त फल को प्राप्त होता है।। ६० ।। 
आगे गुणाघिक मुनियों के प्रति कैसी प्रवृत्ति करनी चाहिए यह कहते हैं - 
दिदठा पगदं व्यू अब्भुटठाणप्पधाणकिरियाहि। 


वट्टदु तदो गुणादों विसेसिदव्वोत्ति उददेसो ।। ६१ ।। 


इसलिये निर्विकार निरग्रन्ध रुप के धारक उत्तम पात्र को देखकर जिनमें उठकर खडे होने की 
प्रधानता है ऐसी क्रियाओं से प्रवृत्ति करना चाहिये क्योंकि गुणों के द्वारा आदर-विनयादि विशेष करना योग्य है 
ऐसा अरहन्त मगवान्‌ का उपदेश है ।। ६८१ । 
आगे अभ्युत्यानादि क्रियाओं को विशेष रुए से बतलाते है - 
अब्मुट्ठाणं गहणं उवासणं पोसण च सक्‍कार। 
अंजलिकरणं पणमं भणिदं इह गुणाघिगाणं हि।। ६२।। 
इस लोक में निश्चयपूर्वक अपने से अधिक गुण वाले महापुरुषा के लिये उठकर खडे होना, 
आइये-आइये आदि कहकर अंगीकार करना, समीप में बैठकर सेवा करना अन्नपानादि की व्यवस्था कराकर 
पोषण करना, गुणों की प्रशसा करते हुए सत्कार करना, विनय से हाथ जोड़ना तथा नमस्कार करना योग्य कहा 
गया है।। ६२ | । 
आगे अंकल डा यों के विषय में उक्त समस्त क्रियाओं का निषेध करते है - 
टठेया समणा सुत्तत्थविसारदा उपासेया। 
संजमतवणाणड्ढा पणिवदर्णीया हि समर्णेहि ।। ६३ ।। 


जो आगम के अर्थ में निपुण हैं तथा संयम, तप और ज्ञान से महित हैं ऐसे मुनि ही निश्चय से अन्य 
मुनियों के द्वारा उठकर खड़े होने योग्य, सेवा करने के योग्य तथा वन्दना करन क॑ योग्य हैं । 
जो उक्त गुणों से रहित हैं ऐसे श्रमणाभास मुनियों के प्रति अभ्युत्थानाद क्रियाओं का प्रतिषेध है ।। ६३ ।। 
आगे श्रमणाभास का लक्षण कहते हैं - 


ण हवदि समणोत्ति मदो संजमतवसुत्तसपजुत्तो वि। 
जदि सद॒दहदि ण अत्ये आदपधाणे जिणक्खादे ।। ६४ ।। 


यदि कोई मुनि संयम, तप तथा आगम से युक्त होकर भी जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कहे हुए जीवादि 
पदार्थों का श्रद्धान नहीं करता है तो वह श्रमण नहीं है - मुनि नहीं है ऐसा माना गया है। सम्यग्दर्शन से हीन मुनि 
श्रमणाभास कहलाता है।। ६४ ।। 
। विशेषदत्वत्ति जबू | 2 जवबृ में इस गाथा का ऐसा भाव प्रकट किया गया है कि निर्विकार निसान्यथ रुप के धारक तपोधन को 
अपने सघ में आता देख कर तीन दिन पर्यन्न उनका उठकर खड़े होना आदि सामान्य कियाओं द्वारा सत्कार करना चाहिये और तीन 
दिन बाद विशिष्ट परिचय होने पर गुणों के अनुसार उनके सत्कार में विशेषता करना चाहिये! 


१६२/ कुंदकुन्दभारती 
आगे समीचीन मुनि को जो दोष लगाता है वह्ठ चारित्र हीन है ऐसा कहते हैं - 
अववबददि सासणत्थं समणं दिटठा पदोसदो जो हि। 
किरियासु णाणुमण्णदि हवदि हि सो णट॒ठचारित्तो ।। ६५।॥ 
जो मुनि, जिनेन्द्रदेव की आज्ञा में स्थित अन्य मुनि की देखकर द्वेषवश उनकी निनन्‍दा करता है तथा 
अभ्युत्थान आदि क्रियाओं के होने पर प्रसन्‍न नही होता वह निश्चय से चारित्र रहित है । | ६४ । 
आगे जो स्वयं गुणहीन होकर अपने से अधिक गुणवाले मुनि से अपनी विनय कराना चाहता है 
उसकी निन्दा करते हैं - विषव॑ हि 
गुणदोधिगस्स विणयं पडिच्छगो जो वि होमि समणोत्ति। 
होज्ज॑ गुणाधरों जदि सो होदि अणतससारी ।। ६६।॥। 
जो मुनि स्वयं गुणों का घारक न होता हुआ भी "मैं मुनि हु" इस अभिमानवश अधिक गुणवाले 
महामुनियों से विनय की इच्छा करता है वह अनन्तसंसारी है अर्थात अनन्त काल तक संसार में श्रमण करने वाला 


है।। ६६ ।। 
आगे जो स्वयं गुणाघिक होकर हीन गुण वाले मुनि की वन्दनादि क्रिया करता है उसकी निन्‍्दा 


अधिगगुणा सामण्णे बट॒टंति गुणाधरेहि किरियासु। 
जदि ते मिच्छुबजुत्ता हव॑ंति पब्भटटचारित्ता।। ६७।। 


जो मुनि, मुनिपद में स्वयं अधिक गुणवाले होकर गुणहीन मुनियों के साथ वन्दनादि क्रियाओं में प्रवृत्त 
होते है अर्थात्‌ उन्हें नमस्कारदि करते हैं वे मिथ्यात्व से युक्त तथा चारित्र मे भ्रष्ट हाते है ।। ६७ ।। 
आगे मुनि को असत्सग से बचना चाहिये ऐसा कहते है _ अर 
णिच्छ्िदसुत्तत्थयदोी समिदकसायो तवाधिगों चावि। 
लोगिगजणसंसग्गं ण॑ जहदि जदि सजदों ण हवदि ।। ६८।। 
जिसने आगम के अर्य और पदों का निश्चय किया है, जिसकी कपायें शान्त हो चुकी हैं और जो 
तपश्चरण से अधिक है ऐसा होकर भी यदि मुनि लौकिक मनुष्यों के समर्ग का नहीं छोडता है तो वह सयमी नहीं 
है।। ६८ ।। 


करते हैं - 


आगे लौकिक मनुष्य का लक्षण कहते हैं - 
णिग्गंथं पव्वडदो वट॒टदि जदि एहिगेहि कम्मेष्ि । 


सो लोगिगोदि भणिदों संजमतवसंपजुत्तावि।। दर्द ।। 
यदि कोई मुनि निरग्रन्थ दीक्षा धारण करके इस लोक सम्बन्धी ज्यातिष तन्त्र मन्त्र आदि क्रियाओं 
द्वारा प्रवृत्ति करता है तो वह सयम तथा तप से युक्त होता हुआ मी लौकिक ह ए्सा कहा गया है ।। ६९ ।। 
आगे सत्संग करना चाहिये ऐसा कड़ते हैं - 


। समितकषायो। 2 तओघिगो। 3 चयदि । 4 णविदि। 5 ६८ गाया के आगे ज वृ में निम्न गाथा अधिक व्याख्यात है - 


तिसिद व भुक्खिद वा दुहिद दटठुण जो दुहिदमणों । 
पढिवज्जदि त किक्या तस्सेसा होदि अगणुकपा।। ९।। 6 फ््थिदों। 7 सजुदों चावि। 


प्रवचनसार/ १६३ 
तम्हा सम॑ गुणादों समणो समण गुणेड्दि वा अहिय। 
अधिवसदु तम्हि णिच्च॑ इच्छदि जदि दुक्खपरिमोक्‍्ख।। ७0 ।। 

इसलिये यदि साधु दु ख से छुटकारा चाहता है तो वह निरन्तर ऐसे मुनि के साथ रहे जो कि गुणों 
की अपेक्षा अपने समान हो अथवा अपने से अधिक हो ।। ७० ।। 
आगे संसार तत्द का उदघाटन करते हैं - 
जे अजधागदिदत्या एदे तध्चत्ति णिच्छिदा समये। 
अच्चंतफलसभिद्ध भरते ते तो परं कालं।। ७१।। 
जो जिनमत में स्थित होकर भी पदार्थ को ठीक-ठीक ग्रहण नही करते हैं और अतत्व को "यह तत्व 
है" ऐसा निश्चित कर बैठे हैं वे वर्तमान काल से लेकर अनन्तफलों से परिपूर्ण दीर्घकाल तक भ्रमण करते रहते 
हैं।। ७१ || 
आगे मोक्षतत्व का स्वरूप बतलाते हैं - 
अजधाचार-बिजुत्तो जधत्थ-पद-णिच्छिदो-पसतप्पा । 
अफले चिरं ण जीवदि इह सो संपुण्णसामण्णो ।। ७२।। 


जो मिथ्याचारित्र से रहित है तथा यथावस्थित पदार्थों का निश्चय होने से जिसकी आत्मा शान्‍्त है - 
कंषाय के उद्वेक से रहित है वढ़ सम्पूर्ण मुनिपद को घारण करने वाला मुनि इस नि सार ससार में चिर काल तक 
जीवित नहीं रहता अर्थात्‌ शीघ्र ही मुक्त हो जाता है।। ७२ ।। 
आगे मोक्ष तत्व का साधन तत्व दिखलाते हैं - अकाल 
सम्म॑ विदिदपदत्था चत्ता उवहिं बहित्थमज्ञत्थं। 
विसयेसु णावसत्ता जे ते सुद्धत्ति णिदिदटठा ।। ७३ ।। 
जिन्होंने वयार्यरुप से समस्त तत्वों को जान लिया है, और जो बहिरग तथा अन्तरग परिग्रह को 
छ्ोडकर पंचेन्द्रियों के विषयों में लीन नहीं हैं वे महामुनि शुद्ध हैं - मोक्षतत्व को साधन करने वाले हैं ऐसा कहा गया 
है।। ७३ ।। 
आगे मोद्ष तत्व का साघनतत्द सब मनोरयों का स्थान है ऐसा कहते हैं - 
सुद्वस्स य सामण्णं भणियं सुद्धस्स दसण्ण णाण। 
सुद्धस्स य णिव्वाणं सोच्चिय सिद्धो णमो तस्स ।। ७४ ।। 
साक्षात्‌ मोक्षतत्व को साधन करने वाले शुद्धोपयोगी मुनि के ही मुनि पद कहा गया है, उसी के दर्शन 


ही शान कहे गये है, उसी के मोक्ष कहा गया है और वही सिद्धस्वरुप्न है। ऐसे शुद्वोपयोगी महामुनि की नमस्कार 
।। ७४ || 


आगे शिष्यजनों को शास्त्र का फल दिखलाते हुए प्रकृत ग्रन्थ को समाप्त करते हैं - 
सासणमेयं सागारणगारचरियया जुत्तो। 
जो सो पदयणसारं लहणा कालेण पप्पोदि।। ७४।। 
जो पुरुष, गृहस्थ अथवा मुनि की चर्बा से युक्त होता हुआ अरहन्त भगवान्‌ के इस शासन को समझता 
है वह अल्पकाल में ही प्रवचनसार को - सिद्धान्त के रहस्यमूत परमात्मभाव को पा लेता है।। ७४ ।। 
इति भगवत्कुन्दकुन्दाचार्यकृते प्रवचनसारपरमागमे चारित्राधिकारो नाम तृतीय श्रुतस्कन्ध समाप्त । 
क कि के 


प्रवचनसार/ १६४३ 


नियमसार: 
जीवाधिकार: 


मंगलाचरण और प्रतिज्ञावाक्य ॥॒ े 
णमिऊण जिणं॑ बीरं॑ अणंतवरणाणदंसणसहावं । 
वोच्छामि णियमसारं केवलिसुदकेवलीमणिदं ।। १।। 

अनन्त और उत्कृष्ट ज्ञान, दर्शन स्वभाव से युक्त श्री महावीर जिनेन्द्र को नमस्कार कर मैं केवली 
और थ्रुतकेवली के द्वारा कहे हुए नियमसार को कहूंगा ।। १।। 

मोक्षमाग और उसका फल दुविहं 
मग्गो मग्गफलं ति य दुविद जिणसासणे समक्खाद॑। 
मग्गो मोक्‍्खडवायो तस्स फल होड़ णिव्याणं ।। २।। 


जिन शासन में मार्ग और मार्गफल इस तरह दो प्रकार का कथन किया गया है। इनमें मोक्ष का उपाय 
अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र मार्ग है और निर्वाण की प्राप्ति होना मार्ग का फल है।। २।। 
नियमसार पद की सार्यकता ॥॒ अमवसल पे डिली 
य ज॑ कज्जं॑ तण्णियम॑ णाणदंसणचरित्तं । 
विवरीयपरिहरत्थं भणिदं खलु सारमिदि वयणं ।। ३ ।। 
नियम से जो करने योग्य है वह नियम है, ऐसा नियम झ्ञान, दर्शन और चारित्र है। इनमें विपरीत 
अर्थात मिथ्याज्ञान, मिथ्यादर्शन और मिथ्याचारित्र का परिहार करने के लिये "सार" यह बचन निश्चय से कहा गया 
है। 
भावार्थ - नियमसार का अर्थ, सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र है इन्हीं का इस ग्रन्थ में 
वर्णन किया जावेगा । | ३ । | 
नियम और उसका फल 


णियमं मोक्खठवायो तस्स फल हवदि परमणिव्वाणं। 
एदेसिं तिण्ह॑ पि य॑ पत्तेयपरुवणा होई।। ४।। 
नियम अर्थात्‌ सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र मोक्ष का उपाय है और उसका फल परम 
निर्वाण है। इस ग्रन्थ में इन तीनों का पृथक-पृथक निरुपण है ।। ४ ।। 
व्यवहार सम्यग्दर्शन का स्वस्प े 
अत्तागमतच्चाणं सदृदहणादों हवेड सम्मत्तं। 
ववगवअसेसदोसो सयलगुणप्पा हवे अत्ता।। ५।। 
आप्त, आगम और तत्वों के श्रद्वान से सम्यग्दर्शन होता है। जिसके समस्त दोष नष्ट हो गये हैं तथा 
जो समस्त गुणों से तन्मय है ऐसा पुरुष आप्त कहलाता है।। ४।। 
अठारह दोषों का वर्णन 


१६६/ कुन्दकुन्दभारती हा 
'हुडतण्हभीरुरोसो रागो मोहो बिता जरा रुजा मिच्चू। 
स्वेदं खेद मदो रइ विम्हियणिददा जणुब्वेगो।। ६।॥। 
क्षुधा, तृष्णा, भय, द्वेष, राग, मोह, चिन्ता, बुढ़ापा, रोग, मृत्यु, पसीना, खेद, मद, रति, विस्मय, निद्ठा, 
जन्म और उद्गघेग ये अठारह दोष है।। ६।। 
परमात्मा का स्वस्प 
णिस्सेसदोसरहिओं.. केवलणाणाइपरमविभवजुदो । 
सो परमप्पा उच्चइ तव्विवरीओ ण परमप्या ।। ७।। 
जो (पूर्वोक्त ) समस्त दोषों से रहित है तथा केवलज्ञान आदि परम वैमव से युक्त है वह परमात्मा 
कहा जाता है। उससे जो विपरीत है वह परमात्मा नहीं है।। ७।। 
आगम और तत्वार्थ का स्वरुप... 
तस्स  मुहग्गदवयर्ण पुव्वापरदोसविरहियं सुद्धं। 
आगममिदि परिकहियं तेणा दु कहिया हदंति तच्चत्था।। ८।। 
उन परमात्मा के मुख से निकले हुए वचन, जो कि पूर्वापर दोष से रहित तथा शुद्ध हैं "आगम” इस 
शब्द से कहे गये हैं। और उस आगम के द्वारा कहे हुए जो पदार्य है वे तत्वार्थ है ।। ८ ।। 
तत्वार्यों का नामोल्लेख | 
जीवा पोग्गलकाया धम्माधम्मा य. काल आयासं। 


तच्वत्या इृदि भणिदा णाणागुणापज्जएहि संजुत्ता ।। र ।। 


जीव, पुदगलकाय, धर्म, अधर्म, काल और आकाश ये तत्वार्थ कहे गये है। ये तत्वार्थ अनेक गुण और 
पर्यावों से संयुक्त हैं।। €। ! 


जीव का लक्षण तथा उपयोग के मेद अदसलो 
उबओगमओ उबओगो णाणदंसणो होड। 
णाणुबओगो दुविहों सहावणाणं विभावणाणं त्ति।। १०।। 
जीव उपयोगमय है अर्थात्‌ जीव का लक्षण उपयोग है। उपयोग ज्ञानदर्शन स्प है, अर्धात्‌ उपयोग के 


ज्ञानोपयोग और दर्शनोपयोग के मेद से दो मेद हैं। उनमें ज्ञानोपयोग, स्वभावज्ञान और विभावज्ञान के भेद से दो 
प्रकार का है।। १0।। 


स्वभावज्ञान और विभावज्ञान का विवरण 
कैवलमिंदिवरहियं असडायं त॑ सड्ावणाणं त्ति। 
सण्णाणिदरवियप्पे विहावणाणं हवे दुविह ।। ११।। 
इन्द्रियों से रहित तथा प्रकाश आदि बाह्य पदार्थों की सहायता से निरपेक्ष जो केबलशान है वह 
स्वभावज्ञान है। सम्यग्शान और मिथ्याज्ञान के विकल्प से विभावज्ञान दो प्रकार का है।। ११।॥। 


। क्षूधा तृष्णा भव उषो रागो मोहश्च चिन्तनम । 

जरा रुजा थ मुत्युश्च स्वेद खेदो मदो रति ।। १५।॥। 
विस्मयो जनन निद्रा विधादोउष्टादश घृवा । 
ब्रिजगत्सर्वभूतानां दोषा साधारणा इमे।। १६।। 
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सम्यग्विभावज्ञान तथा मिथ्याविभावज्ञान के भेद ; 
सण्णाणं चउभेद॑ मदिसुदओडी तहेव मणपज्जं। 
अण्णाणं तिवियष्प मदियाई भेददों चेव ।। १२।। 
सम्यग्विमावज्ञान के चार मेंद हैं - मति, भ्रुत, अवधि और मन पर्यय। और अज्ञान रुप विभावज्ञान 
कुमति, कुशुत तथा विभंगावधि के भेद से तीन प्रकार का है।। १२।। 
दर्शनोपयोग के भेद 
तह दंसणउबवओगो ससहावेदरवियप्पदो दुविहो। 
केवलमिंदियरहियं असडाय॑ त॑ सहावमिदि भणिदं ।॥ १३ ।। 
उसी प्रकार दर्शनोपयोग, स्वस्वभावदर्शनीपयोग और विभावदर्शनोपयोग के मेद से दो प्रकार का है। 
इनमें इन्द्रियों से रहित तथा पर पदार्थ की सहायता से निरपेक्ष ओ केवलदर्शन है यह स्वभावदर्शन है इस प्रकार 


कहा गया है।। १३ ।। 
विभावदर्शन और पर्याय के 
चक्खु अचक्खू ओडी तिण्णिवि भणिदं विभावदिच्द्घित्ति। 


पज्जाओ दुवियप्पो सपरावेक्खो य णिरवेक्खो ।। १४ ।। 
चक्लुदर्शन, अचक्षुददर्शन और अवधिदर्शन ये तीनों दर्शन विभावदर्शन है इस प्रकार कहां गया है। 
स्वपरापेक्ष और निरपेक्ष के मेद से पर्वाय के दो मेद हैं।। १४ ।। 
विभावपर्याय और स्वभावपर्याय का विदरण 
णरणारयतिरियसुरा पज्जाया ते विभावमिदि भणिदा। 
कम्मोपाधिविवज्जियपज्जाया ते सहावमिदि भणिदा।। १४।। 
मनुष्य, नारक, तिर्यंच और देव ये विभाव पर्यावें कही गई हैं तथा कर्मर्प उपाधि से रहित जो पर्यायें हैं 
वे स्वमावपर्यायें कही गई हैं।। १४ ।॥। 
मनुष्यादि पर्यायों का विस्तार 
माणुस्सा दुवियप्पा कम्ममहीभोगभूमिसंजादा। 
सत्तविहा णेरइया णादव्वा पुठविमेएण।। १६।। 
कर्मभूमिज और मोगमूमिज के मेद से मनुष्य दो प्रकार के हैं तथा पृथिवियों के मेंद से नारकी सात 
प्रकार के जानना चाहिये || १६ ।। 
चउदहभेदा भणिदा तेरिच्छा सुरगणा चउब्भेदा। 
एदेसिं वित्थारं लोववबिभागेसु णादव्वं।। १७।। 
तिरय॑चों के चौदह और देवसमूह के चार मेद कहे गये है। इन सबका विस्तार लोकविभाग में जानना 
चाहिए | 
भावार्थ - सूक्ष्म एकेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, बादरएकेन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्याप्तक, द्वौन्द्रिय 
पर्याप्तक, अपर्याप्तक, त्रीन्द्रिय पर्याप्तक, अपर्वाप्तक, चतुरिन्द्रियपर्याप्तक, अपर्याप्तक, असंशिपचेन्दिपर्याप्तक, 
अपर्याप्तकक और संशिपंचेन्द्रियपर्याप्तक, अपर्याप्तक के भेद से तिवँचों के चौदह मेद है। तथा मवनवासी, व्यन्तर, 
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ज्योतिष्क और बैमानिक के मेद से देवसमूह के चार भेद हैं। इन सबका विस्तार लोकबिमाग नामक परमागम में 
जानना चाहिए।। १७।। 
आत्मा के कर्तुत्व-भोकतृत्व का वर्णन 
कत्ता भोत्ता आदा पोग्गलकम्मस्स होदि ववहारा। 


कम्मजभावेणादा कत्ता भोत्ता दु णिच्छयदो ।। १८।। 


आत्मा पुदूगल कर्म का कर्ता-भोक्‍ता व्यवहार से है और आत्मा कर्मजनित भाव का कर्ता-मोक्ता 
निश्चय से अर्थात्‌ अशुद्धनिश्चय से है। 
भावार्व - अनुपचरित असदभूतव्यवहार नव की अपेक्षा आत्मा द्वव्यकर्म का कर्ता और उसके फल का 
भोक्‍ता है और अशुद्ध निश्चय नय की अपेक्षा कर्मजनित मोह, राग, द्वेष आदि भावकर्म का कर्ता तथा मोक्‍ता है। 
अनुपचरित असदमूत व्यवहारनय से शरीरादि नोकर्म का कर्ता है तथा उपचरित असदभूत व्यवहारनय से घटपटादि 
का कर्ता है। यह अशुद्ध जीव का कथन है।। १८।। 
द्रव्याथिक और पर्यायार्थिक नय से जीव की पर्यायों का वर्णन 
दव्वत्यिरण जीवा वदिरित्ता पुव्वभणिदपज्जाया। 
पज्जयणएण जीवा संजुत्ता होंति दुविडेहिं ।। १४८ ।। 
द्रव्याधिक नय से जीव, पूर्वकथित पर्यायों से व्यतिरिक्त - भिन्‍न है और पर्यावाधिकनय से जीव 
स्वपरापेक्ष तथा निरपेक्ष - दोनों प्रकार की पर्यायों से संयुक्त हैं। 


भावार्थ - यहां द्रव्याधिक और पर्यावार्थिक नय की अपेक्षा जीव की मिननता तथा अमिन्नता का वर्णन 
किया गया है इसलिये स्याद्वाद की शैली से जीव का स्वरुप समझना चाहिये।। १९ ।। 


इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थ में जीवाधिकार नाम का पहला अधिकार समाप्त हुआ। १ 


अजीवाधिकार: 


पुदगल द्रव्य के मेदों का कथन 
अणुखंधविवप्पेण दु पोग्गलदव्बं॑ हवेइ दुवियप्पं। 
खंधा हु छृप्पयारा परमाणू चेव दुवियप्पो।। २०।। 
अणु और स्कन्ध के विकल्प से पुदगल द्रव्य दो विकल्प वाला है। इनमें स्कन्ध छह प्रकार के हैं और 
परमाणु दो मेदों से युक्त है। 
भावार्थ - प्रथम ही पुद्गल द्रव्य के दो मेद हैं - १ स्वभाव पुदूगल और २ विभावपुदगल। उनमें 
परमाणु स्वभाव पुदूगल है और स्कन्ध विभाव पुदूगल है। स्वभाव पुदगल के कार्वपरमाणु और कारणपरमाणु की 
अपेक्षा दो भेद हैं तथा विमाव पुद्गल - स्कन्ध के अतिस्थूल आदि छह मेद है। इन कह भेदों के नाम तथा उदाहरण 
आगे की गायाओं में स्पष्ट किये गये हैं ।। २० ।। 
स्कन्धों के छह भेद 


६ ५ नियमसार/ १६६ 
अडबूलबूल थुलं॑ इक च्च जज च्च। 
सुहुमं अइसुहुमं इदि घरादियं होंदि छब्मेयं ।। २१।॥। 
भूपव्वदमादीया भणिदा अइथुलधुलमिदि खंधा। 
बुला इदि विण्णेया सप्पीजलतेलमादीयां।॥ २२।। 
कायातवमादीया  थूलेदरखंधमिदि वियाणाहि। 
भणिया खंधा चउरक्खविसया य।। २३ ।। 
सुदुमा हृवंति खंधा पावोग्गा कम्मक्गणस्स पुणो। 
तब्बिवरीया खंधा अड्सुहुमा इदि परवेंदि।। २४।॥। 
अतिस्थूल, स्थूल, स्थूलसूक्ष्म, सूक्ष्मस्थूल, सूक्ष्म और अतिसूक्ष्म ऐसे पृथिवी आदि स्कन्ध के छह मेद 
हैं।। २१ ।। 
मूमि, पर्वत आदि अतिस्थूल स्कन्ध कहे गये हैं तथा घी, जल, तेल आदि स्थूल स्कन्ध हैं ऐसा जानना 
चाहिये।। २२ | । 
छाया, आतप आदि स्थूलसुक्ष्म स्कन्ध हैं ऐसा जानो | तथा चार इन्दियों के विषय सुक्ष्मस्थुल स्कन्ध हैं 
ऐसा कहा गया है।। २३ ।। 
कर्मवर्गणा सर्प होने के योग्य स्कन्ध सूक्ष्म हैं और इनसे विपरीत अर्थात्‌ कर्मवर्गणा रुप न होने के योग्य 
स्कन्ध अनिसूक्ष्म है ऐसा आचार्य निस्पण करते हैं।। २४ ।। 
भावार्थ - जो पृथक करने पर पृथक हो जावें और मिलाने पर फिर मिल न सकें ऐसे पुद्गल स्कन्धों 
की अतिस्थुल कहते हैं जैसे पृथिवी, पर्वत आदि। जो पृथक्‌ करने पर पृथक्‌ हो जाबें और मिलाने पर पुन मिल 
जावें ऐसे पुदगल स्कन्धों को स्थूल कहते है जैसे घी, जल, तेल आदि तरल पदा4। जो नेत्रों से दिखाई तो देते हैं 
पर ग्रहण नहीं किये जा सकते ऐसे स्कन्धों को स्थूलसूक्ष्म कहते है जैसे छाया, आतप आदि। जो नेत्रों से देखने में 
तो नहीं आते परन्तु अपनी-अपनी इन्द्रियों द्वारा ग्रहण किये जाते है ऐसे स्कन्धों को सूक्ष्मस्थूल कहते हैं जैसे कर्ण, 
प्राण, रसना और स्पर्शन इन्द्रिय के विषयभूत शब्द, गन्ध, रस और स्पर्श। जो कर्मवर्गणा स्प परिणमन करने के 
योग्य हैं ऐसे स्कन्ध सूक्ष्म कहलाते हैं ये इन्द्रिय ज्ञान के द्वारा नहीं जाने जाते मात्र कार्य द्वारा इनका अनुमान होता 
है। तथा जो इतने सूक्ष्म हैं कि कर्मवर्गणा रुप परिणमन नहीं कर सकते उन्हें अतिसूक्ष्म स्कन्ध कहते हैं ये 
अवधिश्ञानादि प्रत्यक्ष ज्ञानों के द्वारा जाने जाते हैं।। २१-२४ । | 
कारण परमाणु और कार्य परमाणु का लक्षण ; 
घधाउचउक्कस्स पुणो जं हेऊ कारणंति त॑ णेयो। 
खंघाणं अवसाणो णादव्वो कज्जपरमाणू।। २४।। 


जो पृथिवी, जल, तेज, और वायु इन चार घातुओं का कारण है उसे कारण परमाणु जानना चाहिये 
और स्कन्‍्धों के अबसान को अर्थात्‌ स्कन्धों में मेद होते-होते जो अन्तिम अंश रहता है उसे कार्य परमाणु जानना 
चाहिये । 

भावार्थ - पृथिवी, जल, अग्नि और वायु का जो स्प अपने ज्ञान में आता है बह अनेक परमाणुओं के 
मेल से बना हुआ स्कन्ध है। इस स्कन्ध के बनने में जो परमाणु मूल कारण हैं वे कारण परमाणु कहलाते हैं। 
स्निग्ध और रुक्ष गुण के कारण परमाणु परस्पर में मिलकर स्कन्ध बनते हैं जब उनमें स्निग्धता और सक्षगुणों का 
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हास होता हैं तब विघटन होता है इस तरह विघटन होते होते जो अन्तिम अंश - अविभाज्य अश रह जाता है वह 


कार्य परमाणु कहलाता है।। २४।। 
परमाणु का लक्षण गेज्यं 
अत्तादि अत्तमज्झं अत्तंतं णेव इंदिए गेज्डां। 
अविभागी जंं दव्वं परमाणू त॑ वियाणाहि ।। २६।। 
आप ही जिसका आदि है, आप ही जिसका मध्य है, आप ही जिसका अन्त है, जो इन्द्रियों के द्वारा 
ग्रहण में नहीं आता, तथा जिसका दूसरा विभाग नहीं हो सकता उसे परमाणु द्रव्य जानो । 
भावार्थ - परमाणु एकप्रदेशी होने से उसमें आदि, मध्य और अन्त का विभाग नहीं होता तथा उसका 
इतना सूक्ष्म परिणमन है कि वह इन्द्रियों के द्वारा ग्राहय नहीं होता इसी तरह एकप्रदेशी होने से उसमें विभाग नहीं 
हो पाता ।। २६।। 


परमाणु के स्वभाव गुण और हर अर वर्णन 
एयरसरूवगंधं दोफासं त॑ हवे सहावगुणं। 


विहावगुणमिदि भणिदं जिणसमये सव्वपयडत्तं।। २७।। 


एक रस, एक रुप, एक गन्ध और दो स्पशों से युक्त जो परमाणु है वह स्वभाव गुण वाला है और 
द्रवणुक आदि स्कन्ध दशा में अनेक रस, अनेक सप, अनेक गन्ध और अनेक स्पर्शवाना जो परमाणु है वह 
जिनशासन में सर्वप्रकट रुप से विभाव गुण वाला है ऐसा कहा गया है । 
भावार्थ - जो परमाणु स्कन्ध दशा से विधटित होकर एकप्रदेशीपने को प्राप्त हुआ है उसमें खट्टा, 
मीठा, कडुआ, कधायला और चर्परा इन पांच रसों में से कोई एक रस होता है, श्वेत, पीत नीम, लाल और कृष्ण 
इन पांच वर्णों में से कोई एक वर्ण होता है, सुगन्ध, दुर्गन्‍्ध इन दो में से कोई एक गन्ध होता है और शीत-उष्ण में 
से कोई एक तथा स्निग्ध-सक्ष में से कोई एक इस प्रकार दो स्पर्श होते हैं। कर्कश, मुदु, गुरु और नघु ये चार 
स्पर्श आपेक्षिक होने से परमाणु में विवक्षित नही हैं। इस प्रकार पांच गुणों से युक्त परमाणु स्वभाव गुण वाला 
परमाणु कहा गया है परन्तु यही परमाणु जब स्कन्ध दशा में अनेक रस, अनेक रूप, अनेक गन्ध और अनेक स्पर्शों 
से युक्त होता है तब विभावगुण वाला कहा गया है। तात्पर्य यह है कि परमाणु स्वभावपुद्गल है और स्कन्ध 
विभावपुद्गल है ।। २७ | । 
पुदूगल की स्वभाव पर्याय और विभाव पर्याय का वर्णन 
अण्णणिरावेक्खो जो परिणामों सो सहावपज्जायों। 
खंधसस्वेण पुणो परिणामों सो विहावपज्जायो || २८।। 
जो अन्यनिरपेक्ष परिणाम है वह स्वभावपर्याय है और स्कन्ध रुप से जो परिणाम है वह विभावपर्याय 
है । 
भावार्थ - पुद्गलद्रव्य का परमाणुरुप जो परिणमन है वह अन्य परमाणुओं से निरपेक्ष होने के कारण 
स्वभाव पर्याय है, तथा स्कन्ध रुप जो परिणमन है, वह अन्य परमाणुओं से सापेक्ष होने के कारण विमाव पर्याय 
है।। २८।। 
परमाणु में द्रव्य स्पता का वर्णन 
पोग्गलद॒व्य॑ उच्च्‌ह परमाणू णिच्छएण इदरेण। 
पोग्गलद्वेत्ति पुणो बददेसो होदि खंधस्स ।। २६।। 


नियमसार/ १७१ 
निश्वयनय से परमाणु को पुदगल द्रव्य कद जाता है और व्यवहार से स्कन्ध के "पुद्गलद्व्य है” 
ऐसा व्यपदेश होता है। 
भावार्थ - पुदुगल द्रव्य के परमाणु और स्कन्ध की अपेक्षा दो मेद है। दोनों मेदों में द्रव्य और 
पर्यायरुपता है, क्योंकि द्वव्य के बिना पर्याय नहीं रढ्वता और पर्याय के बिना द्रव्य नहीं रहता ऐसा आगम का उल्लेख 
है। यहां निश्वयनय की अपेक्षा परमाणु की द्वव्य और स्कन्ध को पर्याय कह्ा गया है। स्कन्ध में जो पुद्गल द्रव्य का 
व्यवहार होता है अथवा परमाणु में जो पर्याय का व्यवहार होता है उसे व्यवहारनय का विषय बताया है एतावता 
नयविवक्षा से दोनों में उसयरूपता है।। २६।। ः 
घर्म, अधर्म और आकाश दृव्य का लक्षण 
गमणणिमित्तं धम्ममधम्म॑ ठिदि जीवपुग्गलाणं च। 
अवगहणं आयासं जीवादीसव्वदव्वाणं।। ३0।॥ 
जो जीव और पुदगलों के गमन का निमित्त है श्रह घर्म है, जो जीव और पुदगलों की स्थिति का 
निमित्त है वह अधर्म है तथा जो जीवादि समस्त द्वव्यों के अवगाडन का निमित्त है वह आकाश है। 
भावार्थ - छह द्रव्यों में सिफ जीव और पुदगल द्रव्य में क्रिया है शेष चार द्रव्य क्रिया रहित हैं। जिनमें 
क्रिया होती है उन्हीं में क्रिया का अभाव होने पर स्थिति का व्यवहार होता है इस तरह जीव और पुद्गल इन दो 
द्रव्यों की क्रिया में जो अप्रेरक निमित्त है वह घर्म द्रव्य है तंथा उन्हीं दो द्व्यों की स्थिति में जो अप्रेरक निमित्त है 
बह अधर्म द्रव्य है। अवगाहन समस्त द्रव्यों का होता है इसलिये आकाश का लक्षण बतलाते हुए कहा गया है कि 
जो जीवादि समस्त द्रव्यों को अवगाहन स्थान देने में निमित्त है वह आकाश द्वव्य है।। ३0।। 
व्यवहारकाल का वर्णन 
समयावलिमभेदेण दु दुवियप्पं अहव होइ तिवियप्पं। 
'तीदो संखेज्जावलिहदसंठाणप्पमाणं तु।। ३१।। 
समय और आवलि के मेद से व्यवहार काल के दी मेद हैं अथवा अतीत, वर्तमान और भविष्यत्‌ के 
मेद से तीन मेद हैं। उनमें अतीतकाल, संख्यात आवलि तथा हतसंस्थान अर्थात्‌ संस्थान से रहित सिद्धों का जितना 
प्रमाण है उतना है। 
भावार्थ - व्यवहारकाल के समय और आवलि की अपेक्षा दो मेद है। इनमें समय कालद्वव्य की सबसे 
लघु पर्वाय है। असंख्यात समयों की एक आवलि होती है। यहा आवली, निमेष, काष्ठा, कला, नाडी, दिन-रात 
आदि का उपलक्षण है। दूसरी विधि से काल के भूत, वर्तमान और मविष्यत की अपेक्षा तीन मेद हैं। इनमें भूतकाल 
संख्यात आवलि तथा सिद्वों के बराबर है।। ३१।। 
भविध्यत्‌ तथा वर्तमान काल का लक्षण और निःचयकाल का स्वस्प - 
जीवा दु पुग्गलादो5णंतगुणा भावि संपदा समया। 
लोयायासे संति य परमटठो सो हवे कालो।। ३२।। 
भावी अर्थात्‌ मविष्यत्काल जीव तथा पुदूगल से अनन्तगुणा है। सम्प्रति अर्थात्‌ वर्तमान काल समयमात्र 
है। लोकाकाश के प्रदेशों पर जो कालाणु हैं बह परमार्थ अर्थात्‌ निश्चय काल है।। ३२ ।। 





यहां "तीदो संकेज्जावलिहदसंठाणप्यमाण तु" इस पाठ के बदले गोम्मटसार जीवकाण्ड में "तीदा सखेज्जावलिडदसिद्धाण पमाण 
तु" ऐसा फठ है जिसका अर्च होता है - संघ्यात आवलि से गृणित सिद्धों का जितना प्रमाण है उतना अतीत काल है। 


2 मुद्रित सा में "चावि" पाठ है जो कि त्रुटिषुर्ण जान पहता है।. बर्तनान और भविष्यत्‌ काल का लक्षण जीवकाण्ड में भी हस प्रकार 
क्ताया गया है - 


१७२/कुन्वकुन्दभारती 
जीबादि द्वव्यों के परिवर्तन का कारण तथा धर्मादि चार द्रव्यों की स्वभाव गुणपर्याव रुपता का 
वर्णन - 


जीवादीदय्वाणं परिवट्टणकारणं हवे कालो। 
घम्मादिचउण्णाणं सहावगुणपज्जवा होंति।। ३३ ॥। 
जीवादि द्वव्यों के परिवर्तन का कारण काल है। धर्मादिक चार द्वव्यों के स्वभाव गुणपर्यावें होती हैं। 
भावार्थ - जीवादिक द्रव्यों में जो समय-समय में वर्तना रूप परिणमन होता है उसका निमित्त कारण 
काल द्रव्य है। घर्म, अधर्म, आकाश और काल इन चार द्व॒व्यों के जो गुण तथा पर्याव है वे सदा स्वभावर्प ही होते 
है उनमें विभावरुपता नहीं आती || ३३ ।। 
अस्तिकाय तथा उसका लक्षण | 
एदे छद॒दव्वाणि य काल मोत्तृुण अत्थिकायत्ति। 
णिदिदट्ठा जिणसमये काया हु बहुप्पदेसत्तं।। ३४।। 


काल द्वव्य को छोडकर ये छह दव्य जिनशासन में "अस्तिकाय" कहे गये है। बहुप्रदेशीपना काय द्रव्य 
का लक्षण है । 
भावार्थ - जिनामम में काल द्रव्य को छोडकर शेष जीव, पुदुगल, घर्म अधर्म और आकाश ये पांच द्रव्य 
अस्तिकाय कड़े गये हैं। जिनमें बहुत प्रदेश हों उसे अस्तिकाय कहते हैं। काल द्रव्य एक प्रदेशी है अत वह 
अस्तिकाय में सम्मिलित नहीं है|! ३४ । | 
किस द्रव्य के कितने प्रदेश हैं इसका वर्णन - 
संखेज्जासंखेज्जाणंतपदेसा हवति. मुत्तस्स | 
धम्माधम्मस्स पुणो जीवस्स असखदेसा हु।। ३५।। 
लोयायासे ताव इृदरस्स अणतयं ड़वे देसा। 
कालस्स ण कायत्तं एयपदेसो हवे जड़मा।। ३६ | । 
मूर्त अर्थात्‌ पुद्गल द्रव्य के संख्यात, असख्यात और अनन्तप्रदेश होते है, घर्म, अधर्म और एक जीव 
द्रव्य के असंख्यातप्रदेश हैं, लोकाकाश में धर्मादिक के समान असख्यात प्रदेश हैं परन्तु अलोकाकाश में अनन्त प्रदेश 
हैं। काल द्रव्य में कायपना नहीं है क्योंकि वह एकप्रदेशी है।। ३४-३६ । 
द्रव्यों में मूर्तिक, अप्रूर्तिक तथा अचेतन का विभाग 
पुग्गलदव्दं॑ मोत्तं मुत्तिविरहिया हवंति सेसाणि। 
चेदणभावो जीवों चेदणगुणवज्जिया सेसा।। ३७।। 


पुदगल द्रव्य मूर्तिक है शेष द्रव्य अमूर्तिक है। जीव द्रव्य चेतन है और शेष द्रव्य चेतनागुण से रहित 
है।। ३७।। 


इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थ में अजीवाधिकार नाम का दृयथग अधिकार समाप्त हुआ। २। 
क्र 


समओ दु क्ट्टमाणों जीवादो सव्वपुग्गलादो वि। 
भावी अणतगुणिदो इति क्वहारों हवे कालो ।। ४७८।। 
वर्तमान काल समयमात्र है और भावी काल जीवों तथा समस्त पुद्गल द्रव्यों से अनन्तगुणा है। इस प्रकार व्यवहारकाल का वर्णन है। 


नियमसार/ १७३ 


शुद्धभावाधिकार: 
हेय-उपादेय तत्वों का वर्णन 
जीवादिबहित्तच्च अप्पा। 


कम्मोपाधिसमुब्भवगुणपज्जाएंडिं बदिरित्तो ।। ३८।। 
जीवादि बाहयतत्व हेय हैं - छोड़ने के योग्य है और कर्मरुप उपाधि से उत्पन्न होने वाले गुण तथा 
पर्यायों से रहित आत्मा, आत्मा के लिये उपादेय हैं - ग्रहण करने के योग्य हैं।। ३८।। 
निर्विकल्प तत्व का स्वरूप 
णो खलु सहावठाणा णो माणवमाणभावठाणा वा। 


णो हरिसभावठाणा णो जीवस्साहरिस्सठाणा वा।। ३ ८ ।। 


निश्चय से जीव के स्वभावस्थान (विमाव स्वभाव के स्थान) नहीं है, मान-अपमान भाव के स्थान 
नहीं है, हर्षभाव के स्थान नहीं हैं तथा अहर्षभाव के स्थान नहीं है।। ३६ ।। 
ठिविबंधटठाणा जीवस्स ण उदयठाणा वा। 
णो अणुभागटठाणा जीवस्स ण उदयठाणा वा।। ४०।। 
जीव के स्थितिबन्ध स्थान नहीं है, प्रकृतिस्थान नहीं है, प्रदेशस्थान नही हैं, अनुमागस्थान नहीं हैं और 
उदयस्थान नही हैं । 
भावार्य - प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश की अपेक्षा बन्ध के चार मेद है सो जीव के चारों ही 
प्रकार के बन्धस्थान नहीं है। जब बन्धस्थान नही हैं तब उदयस्थान कैसे हो सकते है ? वास्तव में बन्ध और उदय 
की अवस्था व्यवहार्नय से है, यहां निश्चयनय की प्रधानता से उसका निषेध किया गया है।। ४० ।। 
णो खड़यभावठाणा णो खयठबसमसहाबठाणा वा। 
ओदडइयभावठाणा णो उवसमणे सहावठाणा वा।। ४१।॥। 
जीव के क्षायिक माव के स्थान नहीं है, क्षायोपशमिक स्वभाव के स्थान नहीं है, औदयिकमभाव के स्थान 
नहीं है और औपशमिक स्वभाव के स्थान नहीं हैं | 
भावार्थ - कर्मों की क्षय, क्षयोपशम, उपशम और उदय रुप अवस्थाओं में होने वाले भाव क्रम से 
क्षायिक, क्षायोपशमिक, औपशमिक और औदयबिक भाव कहलाते हैं। ये परनिमित्त से होने के कारण जीव के 
स्वमाव स्थान नहीं हैं। निश्चवनय जीव के कर्मबन्ध का स्वीकृत नहीं करता इसलिये कर्मों के निमित्त से होने वाली 
अवस्थाएं भी जीव की नही हैं।। ४१ ।। 
चउगइभवसंभमर्णं जाई जरामरणरोयसोका य। 


कुलजोणिजीवमग्गणठाणा जीवस्स णो संति।। ४२।। 


जीव के चतुर्गति रुप संसार में परिभ्रमण, जन्म, मरण, रोग, शौक, कुल, योनि, जीवस्थान और 
मार्गणास्थान नहीं है।। ४२ ।। जिददंडो णिरालंबो 
इदंडो णिद॒दंदो णिम्ममो णिक्कलो णिरालंबो। 
णीरागो णिद॒दोसो णिम्मढो णिव्भयो अप्पा।। ४३ ।। 


१७४/कुन्दकुन्दभारती 
आत्मा निर्दण्ड - मन, वचन, काय के व्यापार से रहित है, निरद्द्धन्द्र है, निर्मम है, निष्कल - शरौररहित 


नीराग है और निर्भय है।। ४३ ।। 
है, निरालम्ब है, नीराग है, “अल कक । 
णिक्कामो णिक्कोडो णिम्माणो णिम्मदों अप्पा।। ४४ ।। 
आत्मा निर्‌ग्न्थ है, नीराग है, नि शल्य है, सकल दोषों से निर्मुक्त है, निष्काम है, निष्क्रोध है, निर्मान 
था वण्णरसमंधफासा थीपुंणओोसवादिपज्जावा । 
संठाणा संहणणा सब्वे जीवस्स णो संति।। ४५।। 
वर्ण, रस, गन्ध, स्पर्श, स्त्री, पुरुष, नपु.+ादि पर्याय, संस्थान और संहनन ये सभी जीव के नहीं है।। 
४४ ।। 
तब फिर जीव कैसा है ? 
अरसमरुवमगंधं अच्वत्त॑ चेदणागुणमसदद॑ । 
जाण अलिंगग्गहणं जीवमणिदिदटठसंठाणं ।। ४६ । । 
जीव को रसरहित, सुपरढित, गन्धरहित, (अत एवं बाह्य में) अव्यक्त - अप्रकट, चेतनागुण से 


सहित, शब्दरहित, लिंग अर्थात्‌ इन्द्रियों के द्वारा अग्राइय और किसी निर्दिष्ट आकार से रहित जानो || ४६ | | 
जारिसिया सिद्धप्पा भवमल्लिय जीव तारिया होंति। 


जरमरणजम्ममुक्का अटठगुणालंकिया जेण।। ४७।। 
जैसे सिद्धात्माएं है वैसे ही संसारी जीव हैं क्योंकि ( स्वभावदृष्टि से वे भी) जरा, मरण और जन्म से 
रहित तथा सम्यक्त्वादि आठ गुणों से अलंकृत हैं।। ४७ ।। 
असरौरा अविणासा अणिदिया णिम्मला विसुद्धप्पा। 
जह लोवग्गे सिद्धा तह जीवा संसिदी णेया।। ४८।। 
जिस प्रकार लोकाग्र में स्थित सिद्ध भगवान्‌ शरीररहित, अविनाशी, अतीन्द्रिय, निर्मल और विशुद्धात्मा 
हैं उसी प्रकार (स्वभादृष्टि से) संसार में स्थित जीव जो शरीररहित, अविनाशी, अतीन्द्रिय, निर्मम और 
विशुद्धात्मा हैं(। ४८।।.._ ॥ 
एदे सब्वे भावा ववहारणयं पदुच्च भणिदा हु। 
सब्बे सिद्धसहावा सुद्धणया संसिदी जीवा।। ४४८ ।। 
वास्तव में ये सब भाव व्यवहारनय की अपेक्षा कहे गये है। शुद्ध नय से ससार में रहने वाले सब जीव 
सिद्ध स्वभाव वाले है। 


भावार्थ - यद्यपि संसारी जीव की वर्तमान पर्याय दूषित है तो भी उसे द्रव्य स्वभाव की अपेक्षा सिद्ध 
भगवान्‌ के समान कहा गया है।। ४६।। 


परद्रव्य हेय है और स्वद्रव्य उपादेय है - 
पुव्वुत्तसयलभावा परदव्व॑ परसहावमिदि हेय॑। 
सगदत्वमुवादेय॑ अंतरतच्चं हवे अप्पा।। ४0।। 


नियकमसार/ १७४ 
पढले कड़े हुए समस्तमाव परद्वव्य तथा परस्वभाव हैं इसलिये हेय है - छोड़ने के योग्य हैं और आत्मा 
अन्तस्तत्व - स्वभाव तथा स्वद्रव्य है अत उपादेय है।। ४0 ।। 
सम्यग्दर्श और सम्यर्ज्ञान के लक्षण तथा उनकी उत्पत्ति के कारण - 
विवरीयाभिणिवेसविवज्जियसददहणमेव सम्मत्तं। 
संसयविमोडविब्भभविवज्जियं होदि सण्णाणं।। ४१ ।। 
चलमलिणमगाढत्तविवज्जिय सददहणमेव सम्मत्तं। 
अधिगमभावों णाणं हेयोपादेयतच्चाणं ।। ५२ ।। 
सम्मत्तस्स णिमित्तं॑ जिणसुत्तं तस्स जाणया पुरिसा। 
अंतरहेऊ भणिदा दंसणमोहस्स खयपहुदी।। ४३ ।। 
सम्मत्तं सण्णाणं बिज्जदि मोक्खस्स होदि सुण चरणं। 
ववहारणिच्छएण दु तम्हा चरणं पवक्खामि।। ४४।। 
ववहारणवचरित्ते ववहारणयरस्स डोदि तबचरणं। 
णिच्छयणवचारित्ते तवचरणं होदि णिच्छयदों ।। ५५४ ।। 


विपरीत अभिप्राय से रहित श्रद्धान ही सम्यक्त्व है तथा सशय, विपर्यय और अनध्यवसाय से रहित 
ज्ञान ही सम्यग्शान है।। ४१।। 

( अथवा ) चल, मलिन और अगाठत्व दोष से रहित श्रद्धान ही सम्यकत्व है और हेयोपादेय तत्वों का 
ज्ञान होना ही सम्यग्झान है।। ४२ ।। 

सम्यक्त्व का बाहय निमित्त जिनसूत्र - जिनागम और उसके ज्ञावक पुरुष हैं १५ अन्तरंग निमित्त 
दर्शनमोहनीय कर्म का क्षय आदि कहा गया है। 

भावार्व - निमित्त कारण के दो मेद हैं एक बहिरंग निमित्त और दूसरा अन्तरग निमित्त। सम्यकत्व 
की उत्पत्ति का बहिरंग निमित्त जिनागम और उसके झाता पुरुष हैं तथा अन्तरग निमित्त दर्शनमोहनीय अर्थात्‌ 
मिथ्यात्व, सम्यड़्‌ मिथ्यात्व तथा सम्यक्त्वप्रकृति एवं अनन्तानुबन्धी क्रोध, मान, माया और लोभ इन प्रकृतियों का 
उपशम, क्षय और क्षयोपशम का होना है। बहिरंग निमित्त के मिलने पर कार्य की सिद्धि होती भी है और नहीं भी 
होती परन्तु अन्तरग निमित्त के मिलने पर कार्य की सिद्धि नियम से होती है।। ४३ ।। 

सम्यक्त्व और सम्बग्सान तो मोक्ष के लिये हैं ही, सुन, सम्यक्चारित्र भी मोक्ष के लिये है इसलिये मैं 
व्यवहार और निश्चय नय से सम्यक्चारित्र को कदूगा। 

भावार्थ - मोक्ष प्राप्ति के लिये जिस प्रकार सम्यक्त्व और सम्यग्झान आवश्यक कहे गये हैं उसी 
प्रकार सम्यक्चारित्र को आवश्यक कहा गया है इसलिये यहां व्यवहार और निश्चय दोनों नयों के आलम्बन से 
सम्यक्चारित्र को कहूंगा || ५४ ।। 

व्यवहारनय के चारित्र में व्यवहारनव का तपश्चरण होता है और निश्चयनय के चारित्र में निश्चय नय 
का तपश्चरण होता है। 

भावार्थ - व्यवहारनय से पापक्रिया के त्याग को चारित्र कहते हैं इसलिये इस चारित्र में व्यवहारनय 
के विषयभूत अनशन-ऊनोदर आदि को तप कहा जाता है। तथा निश्चयनय से निजस्वरुप में अविचल स्थिति को 
चारित्र कहा है इसलिये इस चारित्र में निश्वयनय के विषयभूत सहज निश्चयनयांत्मक परममाव स्वरुप परमात्मा में 
प्रतपन को तप्र कहा है।। ४४ | । 

इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार वन्य में शुद्रभावाधिकार नाम का तीसग अधिकार समाप्त हुआ । ३ । 


१७६/ कुन्दकुन्दभारती 
व्यवहारचारित्राधिकार: 


अहिंसा महाव्रत का स्वरुप 
कुलजोणिजीवमग्गणठाणाइसु जाणऊण जीवाणं। 
तस्सारंभणियत्तणपरिणामों होडइ पठमवर्द ।। ४६ ।। 


कुल, योनि, जीवसमास तथा मार्गणास्थान आदि में जोवों का शञानकर उनके आरम्भ से निवृत्तिस्प जो 
परिणाम है बह पहला अहिंसा महाव्रत है।। ५६।। 
सत्य महाव्रत का स्वरूप 


रागेण व दोसेण व. मोहेण व. मोसभासपरिणामं। 
जो पजहदि साहु सया विदियवयं होइ तस्सेव।। ४७।। 


जो साधु राग से, दोष से अथवा मोह से असत्यभाषा के परिणाम को छ्लोड़ता है उसी के सदा दूसरा 
सत्य महाव्रत होता है।। ५७ ।॥। 
अचौर्य महाव्रत का स्वरूप 


गामे व णयरे वारण्णे वा पेक्िऊण परमत्थ। 
जो मुचदि गहणभावं तिदियवदं होदि तस्सेव।। ४८ ।। 


जो ग्राम में, नगर में अथवा वन में परकीय वस्तु को देखकर उसके ग्रहण के भाव को छोडता है उसी 
के तीसरा अचौर्य महाव्रत होता है।। ५४८ ।। 
ब्रहमचर्य महाव्रत का स्वरूप इश्क हमार 
दटदठृण इच्छिस्वं॑ वांह्ाभाव॑ णिवत्तदे तासु। 
मेहुणसण्णविवज्जिय परिणामों अहव तुरीयबदं ।। ४८ ।। 


जो स्त्रियों के रूप को देखकर उनमें वाद्या भाव को छोडता है अथवा मैथुनसंश्ञा से रहित जिसके 
परिणाम हैं उसी के चौथा ब्रहमचर्य महाव्रत होता है।। ४६ ।। 
परिग्रहत्याग महाव्रत का स्वरुप शररजमाको पे 
सब्वेसि गंधाणं चागो णिरवेक्खभावणापुच्वं । 
पंचमवदमिदि भणिदं चारित्तमरं बहंतस्स || ६० ।। 
निरपेक्ष मावनापूर्वक अर्थात्‌ ससार सम्बन्धी किसी भोगोपमोग अथवा मान-सम्मान की इच्छा नहीं 
रखते हुए समस्त परियग्रहों का जो त्याग है, चारित्र के भार को धारण करने वाले मुनि का वढ़ पाचवा परिग्रहवत्याग 


महाव्रत कहा गया है।। ६० ।॥। 
ईर्यासमिति का स्वरुप 


पासुगमग्गेण दिदा अवलोगंतो जुगप्पमाणं हि। 
गच्छइ पुरदो समणो इरियासमिदी हवे तस्स।। ६१ ।। 


जो साधु दिन में प्रासुक - जीव जन्तु रहित मार्ग से युग प्रमाण - चार हाथ प्रमाण भूमि को देखता 
हुआ आगे चलता है उसके ईर्वासमिति होती है।। ६१ ।। 


निकमसार/ १ 
भाषासमिति का स्वरूप ५3 


पेसुण्णदासकक्कसपरणिंदप्पप्पसंसियं वयर्ण । 
परिचत्ता सपरहिदं भासासमिदी वर्दंतस्स ।। ६२।॥ 
पैशुन्य - चुग़ली, हास्य, कर्कश, परनिन्दा, और आत्मप्रशंसा र्प बच्चन को छोडकर स्वपर ढितकारी 
बचन को बोलने वाले साधु के भाषासमिति होती है।। ६२ ।। 
एच्जासमिति का स्वरुप े 
कदकारिदाणुमोदणरहिद॑ तह पासुगं पसत्थ॑ च। 
दिण्ण परेण भत्तं समभुत्ती एसणासमिदी ।। ६३ ।। 
पर के द्वारा दिए हुए, कृत, कारित, अनुमौदना से रहित, प्रासुक तथा प्रशस्त आहार को ग्रहण करने 
वाले साधु के एषणासमिति होती है ।। ६३ ।। 
आदाननिश्चेषणसमिति का स्वरुप 
पोबइकमंडलाइं गहणविसग्गेसु. पयत्तपरिणामों । 
आदावणणिक्खेवणसमिदी होदित्ति णिदिदटठा ।। ६४ ।। 
पुस्तक तथा कमण्डलु आदि को ग्रहण करते अथवा रखते समय जो प्रमाद रहित परिणाम है वह 
आदान-निश्षेषण समिति होती है ऐसा कहा गया है ।। ६४ । 
प्रतिष्ठापनसमिति का स्वरूप 


पासुगभूमिपदेसे गूढ़े रहिए परोपरोहेण। 
उच्चारादिच्चागो पहठासमिदी हवे तस्स।। ६४ ।। 
पर की रुकावट से रहित, गूढ़ और प्रासुक भूमि प्रदेश में जिसके मल आदिक का त्याग हो उसके 
प्रतिष्ठापनसमिति होती है ।। ६४ ।। 
मनोगुप्ति का लक्षण 
कालुस्समोहसण्णारागददोसाइअसुहभावाणं । 
परिहारो मणगुत्ती ववहारणयेण परिकहियं।। ६६।। 
कलुषता, मोह, सश्ञा, राग, द्वेष आदि अशुभ भावों का जो त्याग है उसे व्यवहारनय से मनोगुप्ति कहा 
गया है।। ६६ ।। 
बचनगुप्ति का लक्षण 
थीराजबोरभत्तकहादिववणस्स पावडेउस्स | 
परिहारो वचगुत्ती अलीयादिणियत्तिवयर्ण वा।। ६७।। 
पाप के कारणमूत स्त्री, राज, चोर और भोजन कथा आदि सम्बन्धी बचनों का परित्याग अथवा 
असत्य आदि के त्यागरुप जो बचन है वह वचनगुप्ति है।। ६७ ।। 
कायगृप्ति का लक्षण 
बंधणलेदणमारण आकुंचण तह पसारणादीया। 
कायकिरियाणिवत्ती णिद्विदठा कायगुत्तित्ति।। ६८।। 


५ ७८/ कुन्दकुन्दभारती 
बांघना, छेदना, मारना, सकोडना तथा पसारना आदि शरीर सम्बन्धी क्रियाओं से निवबृत्ति होना 
कायगुप्ति कही गई है।। दद । 
निश्चय नय से मनोगुप्ति और वचनगृप्ति 
जा रायादिणियत्ती मणस्स जाणीडि तम्मणोगुत्ती। 
अलियादिणियत्ति वा मोण वा होइ बदिगुत्ती।। &र्ट ।। 


मन की जो रागादि परिणामों से निवृत्ति है उसे मनोगुप्ति जानो और असत्यादिक से निवृत्ति अथवा 
मौन धारण करना वचनगुप्ति है।। ६८ ।। 


निश्यवनय वीक 3: कक. का स्वरुप 
काउस्सग्गो सरीरगे गुत्ती। 
हिंसाइणियत्ती वा सरीरगृत्तित्ति णिदिदटठा ।। ७0॥। 
शरीर सम्बन्धी क्रियाओं का त्याग करना अथवा कायोत्सर्ग करना काबगुप्ति है अथवा हिंसादिपापों से 
निवृत्ति होना कायगुप्ति है ऐसा कहा गया है।। ७0 ।। 
अईन्त परमेश्वर का स्वरुप 
घणघाइकम्मरहिया केवलणाणाइ परमगुणसहिया। 
चोत्तिसअदिसअजुत्ता अरिहंता ऐएरिसा होंति।। ७१।॥। 
घन - अत्यन्त अहितकारी घातिया कर्मों से रहित, केवलज्ञानादि परमगुणों से सहित और चौतीस 
अतिशयों से सहित ऐसे अरहन्त होते हैं।। ७१ ।। 
सिद्ध परमेष्ठी का स्वस्प 
णट्ठट्ठकम्मबंधा अदृठमहागुणसमण्णियवा परमा। 
लोयग्गठिदा णिच्चा सिद्धा ते णरिसा होंति।। ७२।। 
जिन्होंने अष्टकर्मों का बन्ध नष्ट कर दिया है, जो आठ महागुणों से सहित है उत्कृष्ट है, लोक के 
अग्रभाग में स्थित हैं तथा नित्य हैं वे ऐसे सिद्ध परमेष्ठी होते है। | ७२ | । 
आचार्य परमेष्ठी का स्वस्प पंच वित्त दिकेलेओों 
पंचाचारसमग्गा है । 
घीरा गुणगंभीरा आयरिया एरिया होंति।। ७३ ।। 
जो पांच प्रकार के (दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप और वीर्य) आचारों से परिपूर्ण हैं, पाच इन्द्रिय रुपी 
हस्तियों के गर्व की चूर करने वाले हैं, घीर हैं तथा गुणों से गंभीर है ऐसे आचार्य होते हैं।। ७३ ।। 
उपाध्याय परमेष्ठी का स्वरूप 
रयणत्तवसंजुत्ता जिणकड़ियपयत्थदेसया सुरा। 
णिक्कंखभावसहिया उबज्ञाया एरिसा होंति।। ७४ ।। 
जो रलनत्रव ( सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और सम्यक्चारित्र ) से संयुक्त है, जो जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा 
कहे हुए पदार्थों का उपदेश करने वाले हैं, शूरवीर ढैं, परिषह आदि के सहने में समर्थ हैं तथा निष्काक्षमाव से सहित 
है अर्थात जो उपदेश के बदले किसी पदार्थ की इच्छा नहीं रखते हैं ऐसे उपाध्याय होते हैं [। ७४ ।। 
साधु परमेष्ठी का स्वरुप 


निवमसार/ १७६ 

वावारविप्पमुक्का.. चउब्विह्ााराहणासयारत्ता। 
णिग्गंधा णिम्मोहा साहू एदेरिसा होंति।। ७४ ।। 

जो व्यापार से सर्वथा रहित हैं, चार प्रकार की ( दर्शन, ज्ञान, बारित्र एवं तप) आराधनाओं में सदा 

लीन रहते हैं, परिग्रह रढित हैं तथा निर्मीह हैं ऐसे साधु होते हैं।। ७३ ।। | 
व्यवहारनय के चारित्र का समारोपकर निश्वयनय के चारित्र का वर्णन करने की प्रतिज्ञा - 

एरिसवभावणाए ववहारणयस्स होदि चारित्तं। 
णिच्छवणयर्स चरण एत्तो उड़ठं पवक्‍्खामि।। ७६।। 

इस प्रकार की भावना से व्यवह्वारनय का चारित्र होता है अब इसके आगे निश्चयनय के चारित्र को 


कहूँगा । | ७६ ।। 
इस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाधार्य विरचित निवमसार ग्रन्य में व्यवहारचारित्राधिकार नाम का चौथा अधिकार समाप्त हुआ। ४ । 


का 
परमार्थप्रतिक्रमणाधिकार: 
णाहं णारयभावों तिरियत्थो मणुवदेवपज्जाओ। 
कत्ता ण हि कारइदा अणुमंता णेव कत्ती्णं ।। ७७।। 
णाहं मग्गणठाणों णाहं गुणठाण जीवठाणों व। 
कत्ता ण हि कारइदा अणूमंता णेव कत्ती्ण ।। ७८।॥। 
णाहं बालो बुड़ठो ण चेब तरुणो ण कारण तेसिं। 
कत्ता ण हि कारइदा अणुमंता णेव कत्ती् ।। ७६ ।। 
णाईं रागो दोसो ण चेव मोहों ण कारण तेसिं। 
कत्ता ण हि कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं।। ८०।। 
णाहं कोहो माणों ण चेब माया ण होमि लोहोह । 
कत्ता ण हि कारइदा अणुमंता णेव कत्तीणं ।। ८१ ।। 
मै नारक पर्याव, तिव॑च पर्याय, मनुष्यपर्याय अथवा देवपर्याय नहीं हूं। निश्वय से मैं उनका न कर्ता हूँ, न 


कराने वाला हूं और न करने वालों की अनुमोदना करने वाला हू ।। ७७ । | 

मैं मार्गणास्थान नहीं हूं, गुणस्थान नहीं हूं, और न जीवस्थान हूं। निश्चय से मैं उनका न करने वाला 
हैं, न कराने बाला हूं और न करने वालों की अनुमोदना करने वाला हूं।। ७८ ।। 

मैं बालक नहीं हूं, वृद्ध नहीं हूं, तरुण नहीं हूं और न उनका कारण हूं। निश्चय से मैं उनका करने 
वाला नहीं हूं, कराने वाला नहीं हूं और करने वालों की अनुमोदना करने वाला नहीं हू ।। ७६ ।। 

मैं राग नहीं हूं, द्रेष नहीं हूं, मोह नहीं हूं और न उनका कारण हूं। मैं उनका करने वाला नहीं हूं, 
कराने वाला नहीं हं और करने वालों की अनुमोदना करने वाला नहीं हूँ।। ८0 ।। 

मैं क्रोध नहीं हूं, मान नहीं हूं, माया नहीं हूं और लोभ नहीं ढूं। मैं उनका करने वाला नहीं हूं, कराने 


१६०/कुन्दकुन्दभारती 
वाला नही हूं और करने वालों की अनुमोदना करने वाला नही हूं।। ८१ ।। किस 
एरिसभेदब्भासे मज्डात्थो होदि तेण चारित्तं। 


त॑ दठकरणणिमित्तं पडिक्कमणादी पवकक्‍्खामि ।। ८२।। 
इस प्रकार के भेद ज्ञान का अभ्यास होने पर जीव मध्यस्थ होता है और उस मध्यस्थमाव से चारित्र 
होता है। आगे उसी चारित्र में दृढ करने के लिये प्रतिक्रमण आदि को कहूंगा || ८२ ।। 
प्रतिक्रमण किसके होता है ? 
वयणरयणं रागादीभाववारणं  किच्चा। 
अप्पाणं जो झायदि तस्स दु होदित्ति पडिकमण ।। ८३ । | 
जो वचनों की रचना को छोड़कर तथा गगादिभादों का निवारण कर आत्मा का ध्यान करता है उसके 
प्रतिक्रमण होता है ।। ८३ । | कलह 
आराहणाइ वदटइ मोत्तृण विराहणं विसेसेण। 
सो पड़िकमणं उच्चड पडिक्कमणमओ हवे जम्हा ।। ८४।। 
जो विराधना को विशेष रुप से छोड़कर आराघना में वर्तता ह वह साधु प्रतिक्रमण कहा जाता है 


क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय है । 
भावार्थ - यहां अमेद विवक्षा के कारण प्रतिक्रमण करने वाले साध का ही प्रतिक्रमण कहा गया है।। 


८४।। 


मोत्तृण अणायारं आवारे जो दु कुणदि विरभाव। 
सो पडिकमण्ण उच्चड पडिकमणमओ हवे जम्हा।। ८५।॥। 
जो साधु अनाचार को छोडकर आचार में स्थिरमाव करता है बह प्रतिक्रमण कहा जाता है क्योंकि वह 
प्रतिक्रमणमय होता है।। ६५४।। कम 
उम्मग्गं परिचत्ता जिणमग्गे जो दु कुणदि थिरभाव। 
सो पडिकमण उच्चइ पडिकमणमओ हवे जम्हा।। ८६ ।। 
जो उन्मार्ग को छोडकर जिनमार्ग में स्थिर्माव करता है वह प्रतिक्रमण कहलाता है क्योकि वह 
प्रतिक्रमणमय होता है ।। ८६ ।। न शर 
मोत्तूण सललभावं णिस्सल्‍्ले जो दु साधु परिणमर्दि। 
सो पडिकमणं उच्चइ पडिकमणमओ हवे जम्हा।। ८१।। 
जो साधु शल्यभाव को छोडकर नि शल्यभाव में परिणमन करता है - उस सर्प प्रवृत्ति करता है वह 
प्रतिक्रमण कहा जाता है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय है ।। ८७ ।। 
चत्ता डयगुत्तिभावं तिगुत्तिगुत्तो हवेइ जो साहू। 
सो पड़िकमर्ण उच्चडइ पडिकमणमओ हवे जम्हा ।। ८८।। 
जो साधु अगुप्तिमाव को छोड़कर तीन गुप्तियों से गुप्त - सुरक्षित रहता है वह प्रतिक्रमण कहा जाता 
है क्योंकि वह प्रतिक्रमणमय होता है ।। ८८ ।। 
मोत्तूण अटटरुदद॑ झाणं जो झादि धम्मसुक्कं वा। 
रो पडिकमर्ण उच्चइ जिणवरणिदिदट॒ठसुत्तेसु ।। ८ ।। 


नियमसार/ १८१ 
जो आर्त्त और रौद्र ध्यान को छोड़कर धर्म अथवा शुक्लध्यान का ध्यान करता है वह जिनेन्द्र भगवान्‌ 
के द्वारा कथित शास्त्रों में प्रतिक्रमण कहा जाता है ।। य८ ।। 
मिच्छत्तपहुंदिभावा पुव्ब॑ जीवेण भाविया सुहरं। 
सम्मत्तपहुदिभावा अभाविया होंति जीवेण।। ८0 ।। 


जीव ने पहले घिर कान तक मिथ्यात्व आदि भाव भावे है। सम्यक्त्व आदि भाव जीव ने नहीं माये 
हैं।। ६0 | । 
मिच्छादंसगणाणचरित्तं चइऊण णिरवसेसेण । 
सम्मत्त्तणाणचरणं जो भावड सो पड़िकमण || <१।। 
जो सम्पूर्ण स्प से मिथ्यादर्शन, मिध्याज्ञान और मिथ्याचारित्र को छाड़कर सम्यग्दर्शन, सम्यग्शञान और 
सम्यक्धारित्र की भावना करता है वह प्रतिक्रमण है।। ६१ ।। 
आत्मध्यान ही प्रतिक्रमण है 
उत्तमअट्ठ आदा तम्डि ठिदा हणदि मुणिवरा कम्मं। 


तम्हा दु झाणमेव हि उत्तमअटठस्स पड़िकम्ण ।। <२।। 
उत्तमार्थ आत्मा है. उसम॑ स्थिर मुनिवर कर्म का घात करते हैं इसलिये उत्समार्थ - उन्कृष्ट पदार्थ 
आत्मा का ध्यान करना ही प्रतिक्रमण है।। ६२ ।। 
झाणणिलीणो साहू परिचाग कुणइ सब्वदोसाणं। 
तम्डा दु झाणमेव हि सव्वदिचचारस्स पडिकम्ण ।। ६३ ।। 
ध्यान में विनीन साधु सब दोषो का परित्याग करता है इसनिये निश्चय से ध्यान ही सब अतिचारों 
समस्त दोषों का प्रतिक्रमण है। | <३ ।। 
व्यवहार प्रतिक्रमण का वर्णन 
पडिकमणणामधेये सुत्ते जह वण्णिद पडिक्कमण्ण । 
तह णच्चा जो भावई तस्स तदा होदि पड़िक्कमर्ण ।। ८४ ।। 
प्रतिक्रमण नामक शास्त्र में जिस प्रकार प्रतिक्रमण का वर्णन किया गया है उसे जानकर जो उसकी 
भावना करता है उस समय उसके प्रतिक्रमण होता है ।। <४ । | 
इस प्रकार श्रीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थ में परमार्थप्रतिकमण नाम का पाचवा अधिकार पूर्ण हुआ। ४। 


निश्चयप्रत्याख्यानाधिकार: 


मोत्तूणन सयलजप्पमणागवसुहमसुडवारणं किच्चा। 
अप्पाणं जो झायदि पच्चक्खाणं हवे तस्स।। ८५।। 


जो समस्त वचन जाल को छोड़कर तथा आगामी भुम-अशुम का निवारणकर आत्मा का ध्यान करता 
है उसके प्रत्याख्यान हीता है।। ६४ ।। 


१८२/ कुन्यकुन्दभारती 
आत्मा का ध्यान किस प्रकार किया जाता है ? कदम ललेशदा बंसल 
केवलणाणसडावो 


कैबलदंसगसहावसुदमइओ | 
केवलसत्तिसहावों सो इदि चितरए णाणी ।। ८६ ।। 
ज्ञानी जीव को इस प्रकार चिन्तन करना चाहिये कि मैं केवलज्ञान स्वभाव हूं, केवलदर्शन स्वभाव हूं, 
सुखमय डूं और केवलशक्ति स्वभाव हूं। 
भावार्थ - ज्ञान, दर्शन, सुख और वोर्य ही मेरे स्वभाव हैं अन्य भाव विभाव हैं इस प्रकार ज्ञानी जीव 
आत्मा का ध्यान करते है ।। रं६ ।। का 
णिवभादं णवि मुच्चइ परभावं णेव गेण्हए केईं। 
जाणदि पस्सदि सब्वं सोह इदि चितर णाणी।। ८७।। 
जो निजस्वभाव को नहीं छोड़ता है, परभाव को कुछ भी ग्रहण नहीं करता है, मात्र सबको जानता 
देखता है वह मैं हैं, इस प्रकार शानी जीव को चिन्तन करना चाहिये।। €७।। 
पयडिदिठदि वज्जिदों अप्पा। 
सोहं इृदि चिंतिज्जों तत्थेव य कुणदि विरभाव॑।। €॑च्।। 
प्रकृति, स्थिति, अनुभाग और प्रदेश बन्धों से रहित जो अत्मा है वहीं मैं हूं, इस प्रकार चिन्तन करता 
हुआ ज्ञानी जीव उसी आत्मा में स्थिरमाव को करता है।। €८ ।। 
परिवज्जामि णिम्ममत्तिमुवदिठदो । 
आलंबणं च मे आदा अवसेसं च वोसरे ।। ८ ।। 
मैं ममत्व को छोडता हूं और निर्ममत्व में स्थित होता हूं, मेरा आलम्बन आत्मा है और शेष सबका 
परित्याग करता हूं।। €८ ।। कक 
आदा खु मज्डा णाणे आदा में दंसणे चरित्ते य। 
आदा पच्चक्खाणे आदा में संबरे जोगे।। १०0 ॥॥ 
निश्चय से मेरा आत्मा ही ज्ञान में है, मेरा आत्मा ही दर्शन और चारित्र में है, आत्मा ही प्रत्याख्यान में 
हैं और आत्मा ही संवर और योग - शुद्धोपयोग में है। 
भावार्थ - गुण गुणी में अमेद कर आत्मा ही को ज्ञान, दर्शन, चारित्र, प्रत्याख्यान, संवर तथा शुद्धोपयोग 
रुप कहा है।। १00 ।। “८ 
जीव अकेला ही जन्म मरण करता है 
एगो ये मरदि जीवों एगो य जीवदि स्यं। 
एगस्स जादि मरणं एगो सिज्शदि णीरयो।। १0१।॥ 
यह जीव अकेला ही मरता है और अकेला ही स्वयं जन्म लेता है। एक का मरण होता है और एक 
ही कर्म स्पी रज से रहित होता हुआ सिद्ध होता है।। १0०१ ।॥। 
ज्ञानी जीव की भावना 
में सासदो अप्पा णाणदंसगलक्खणों। 
सेसा मे बाहिरा भावा सब्वे संजोगलक्खणा।। १०२।। 


निवमसार/ १८३ 
ज्ञान, दर्शन लक्षण वाला, शाश्वत एक आत्मा ही मेरा है सयोग लक्षण वाले शेष समस्त भाव मुझसे 
बाहय हैं।। १०२।। 


अल मे बा े 
जं में दुच्चरित्तं सब्व॑ तिविहेण कोसरे। 
सामाइयं तु तिविहं करेमि सब्बं णिरायारं ।। १०३ ।। 


मेरा जो कुछ भी दुश्चारित्र - अन्यथा प्रवर्तन है उस सबको त्रिविध - मन, वचन, काय से छोडता हू 
और जो त्रिविध ( सामायिक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि के मेद से तीन प्रकार का) चारित्र है उस सबको 


निराकार - निर्विकल्प करता हूं।। १0३ | । 
सम्म॑ मे बेर॑ मज्झां ण॒केणवि। 
आसाए वोसरित्ता ण॑ समाहि पडिवज्जए।। १०४ ।। 


मेरा सब जीवों में साम्यभाव है, मेरा किसी के साथ वैर नहीं है। वास्तव में आशाओं का परित्याग 
कर समाधि प्राप्त की जाती है।। १0४ ।। 
निश्चय प्रत्याख्यान का अधिकारी कौन है ? 
णिक्कसायस्स दंतस्स सुरस्स ववसायिणो। 
संसारभयभीदस्स पच्चक्खाणं सुहं हवे।। १०४ ।। 
जो निष्कषाय है, इन्द्रियों का दमन करने वाला है, समस्त परीषढ़ों को सहन करने में शूरवीर है, 
उद्यमशील है तथा संसार के भय से मीत है उसी के सुखमय प्रत्याख्यान - निश्चयप्रत्याख्यान होता है ।। १०४ ।। 
एवं भेदब्भासं जो कुब्वड जीवकम्मणो णिच्च॑। 
पच्चक्खाणं सक्‍कदि घरिदे सो संजदो णियमा ।। १०६ ।। 
इस प्रकार जो निरन्तर जीव और कर्म के मेद का अभ्यास करता है वह संयत - साधु नियम से 
प्रत्याख्यान धारण करने को समर्थ है।। १०६।। 
हस प्रकार श्री कुन्दकुन्दाचार्व विरचित नियमसार ग्रन्थ में निश्ववप्रत्याख्यानाधिकार नाम का क़ठवा अधिकार पूर्ण हुआ। ६। 


हा 
परमालोचनाधिकार: 
आलोचना किसके होती है ? 
णोकम्मकम्मरहियं विहावगुणपज्जर्शह. बदिरित्तं। 
अप्वाणं जो झायदि समणस्सालोय्ं होदि ।। १0७।। 
जो नोकर्म और कर्म से रहित तथा विमावगुण पर्यायों से मिन्‍न आत्मा का ध्यान करता है उस साधु के 
आलोचना होती है।। १0७।। 
आलोचना के यार रूप 
आलोवणमालुंदणवियडीकरणं॑ च भावसुद्धी य। 
घड़विहमिह परिकडियं आलोयणलक्खणं समए ।। १0०८।। 


१८४/ कुन्दकुन्दभारती 
आलोचन, आलुंछ्न, अविकृतीकरण और भावशुद्धि इस तरह आगम में आलोचना का लक्षण चार 
प्रकार का कहा गया है ।। १0८ ।। 
आलोचन का स्वस्प 
जो पस्सदि अप्पाणं समभादे सठवित्तु परिणाम। 
आलोयणमिदि जाणह प्ररमजिणंदस्स उवएस।। १०४।। 


जो जीव अपने परिणाम को समभाव में स्थापित कर अपने आत्मा को देखता है - उसके वीनराग 
स्वमाव का चिन्तन करता है वह आलोचन है ऐसा परम जिनेन्द्र का उपदेश जानो ।। १०६।॥। 


आलुक्धन का स्वरूप 
कम्ममहीरुह्मूलच्छेदसमत्थोी सकीय परिणामों । 
साहीणो समभावो आलुंहृणमिदि समुदिदट्ठ ।। ११0 ।। 


कर्म स्प वृक्ष का मूलच्छेद करने में समर्थ, स्वाधीन, समभाव स्प जो अपना परिणाम है वह आलुंछन 
इस नाम से कहा गया है।। ११० ।। 


अविकृतीकरण का स्वस्प_ भिण्णं 
कम्मादो अप्पाणं भिण्णं भावेइ विमलगुणणिलय। 
मज्झत्यभावणाए वियडीकरणं त्ति विण्णेब ।। १११॥। 
जो मध्यस्थभावना में कर्म से मिन्‍न तथा निर्मन गुणों के निवास स्वस्प आत्मा की भावना करता है 
उसकी वह मावना अविकृतीकरण है ऐसा जानना चाहिये।। १११।। 
भावशुद्धि का स्वरुप 
मदमाणमावलोहविवज्जियभादो दु मावसुद्धि त्ति। 
परिकडियं भव्वाणं लोवालोयप्पदरिसीहि ।। ११२।। 
भव्य जीवों का मद, मान, माया और लोभ से रहित जो भाव है वह भावशुद्धि है ऐया लोकालोक के 
देखने वाले सर्वज्ञ मगवान ने कहा है।। ११२।। 
हस प्रकार भरीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमयार ग्रन्थ में परमालोचनाधिकार नाम का सातवा अधिकार समाप्त हुआ। ७। 


शुद्धनिश्चयप्रायश्चित्ताधिकार: 

निश्चय प्रायश्चित्त का स्वस्प 
वदसमिदिसीलसंजमपरिणामोी करणणिग्गहो भावों। 
सो हवदि पायछित्तं अणवरयं चेव कायव्वो ।। ११३ ।॥॥ 


व्रत, समिति, शील और सयम रुप परिणाम, तथा इन्द्रिय निग्रहरुप जो भाव है वह प्रायश्चित्त है। यह 
प्रायश्चित्त निरन्तर करने योग्य है । | ११३ । | 
णिगर्गहणं । 
पायध्द्धित्तं भणिदं णियगुणचिंता य णिच्छयदो ।। ११४ ।। 


निवमसार/ १८४ 
क्रोधादिक स्वकीय विभाव भावों के क्षय आदिक की मावना में लीन रहना तथा निजगुणा का चिन्तन 


करना निश्चय से प्रायश्चित्त कहा गया है ।। ११४ ।। 
कवायों पर विजय प्राप्त करने का उपाय है 
कोड खमया माणं समददेवणज्जवेण माय च। 
संतोसेण य लोहं जबदि खु ए चहुविहकसाए।। ११४ ।। 
क्रोध को क्षमा से, मान को स्वकीय मार्दव धर्म से, माया को आर्जव से और लोम को सतोष से इस 
तरह चार कषायों को ज्ञानी जीव निश्चय से जीतता है ।। ११४ ।। 
निश्चय प्रायश्वित्त किसके होता है? ले 
उक्किटठो जो बोड़ो णाणं तस्सेव अप्पणों चित्तं। 
जो घरइ मुणी णिच्च॑ पायच्छित्तं हवे तस्स ।। ११६।॥। 
उसी आत्मा का जो उत्कृष्ट बोध, ज्ञान अथवा चिन्तन है उमे जा मुनि निरन्तर धारण करता है उसके 
प्रायश्चित्त होता है ।। ११६ ।॥। कि 
कि बहुणा भणिएण दु वरतवचरण महेसिण सब्व। 
पायच्छित्तं जाणह अणेयकम्माण खयहेठ ।। ११७।॥॥ 
बहुत कहने मे क्‍या ? महर्षियों का जो उत्कृष्ट तप्श्चण्ण है उम सबको तू अनेक कर्मों के क्षय का 
कारण प्रायश्चित्त जान | । ११७ ।। 
तप प्रायश्चित्त क्यों है ? यह 
समज्जिअसुद । 
तबचरणेण विणस्सदि पायध्छित्तं तवं तम्हा ।। ११८।। 


क्योकि अनन्तानन्त भव्वों के द्वारा उपार्जित शुम-अशुभ कर्मों का समृह तपश्चरण के द्वारा विनष्ट हो 
जाता है इसनिये तप प्रायश्चित्त है ।। ११८ ॥। 
ध्यान हो सर्वस्व क्यों है ? 
अप्पसस्वालबणभावेण. दु सब्वभावपरिहार | 


सकक्‍कदि काउं जीवो तम्हा झाण हवे सच्व ।। ११६ ।। 


आत्मस्वर्प का अवलम्बन करने वाले माव से जीव समस्त विमावभावों का निशकरण करने में समर्थ 
होता है इसलिये ध्यान ही सब कुछ है । | ११९ ।। 
सुड़असुड़बयणरयर्णं राबादीभाववारण._ किच्चा। 
अप्पाणं जो झायदि तस्स दु णियम हवे णियमा।। १२०।॥। 
शुभ-अशुभ वचनों की रचना तथा रामादिक भावों का निवारण कर जा आत्मा का ध्यान करता है 
उसके नियम से नियम अर्थात्‌ रत्नत्रय होता है।। १२० । | 
कायोत्सर्ग किसके होता है ? >> क 
विरभाव॑ परिहरत्तु अप्पाणं। 
तस्स हवे तणुसग्गं जो झायड णिव्विअप्पेण ।। १२१॥॥ 


१८६/ कुम्दकुन्दभारती 


जो शरीर आदि पर द्रव्य में स्थिर भाव को छोड़कर निर्विकल्प स्प से आत्मा का ध्यान करता है 
उसके कायोत्सर्ग होता है।। १२१ ।। 
इस प्रकार भ्रौकुन्दकुन्दाचार्व विरधित निवमसार ग्रन्थ में शुद्धनिश्च्वष्नावश्चित्ताधिकार नाम का आठवां अधिकार समाप्त हुआ। ८। 
भी 


परमसमाध्यधिकार: 
परमसमाधि किसके होती है ? 
वयणोच्चारणकिरियं. परिचत्ता. वीयरायभावेण । 


जो शायदि अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स ।। १२२।। 


जो वचनोच्चारण की क्रिया को छोड़कर वीतराग भाव से आत्मा का ध्यान करता है उसके 
परमसमाधि होती है ।। १२२ | । 
दु धम्मज्ञाणेण सुक्कझाणेण । 
जो झायइ अप्पाणं परमसमाही हवे तस्स।। १२३ ।। 
जो सबम, नियम और तप से तथा धघ॒र्म्यध्धान और शुक्लध्यान के द्वारा आत्मा का ध्यान करता है 
उसके परमसमाधि होतीहै || १२३ ।। 
समता के बिना सब व्यर्थ है 
कि काहदि बणवासों कायकलेसो विवित्तउवबासो। 


अज्ड्यायणमोणपहुदी समदा रहियस्स समणस्स |। १२४ ।। 


समताभाव से रहित साधु का वनवास, कायक्लेश, नाना प्रकार का उपवास तथा अध्ययन और मौन 
आदि घारण करना क्या करता है ? कुछ नहीं ।। १२४ ।। 
स्थायी सामायिक ब्रत किससे होता 
विरदो सब्वसावज्जे तिगुत्तो पिडिदिंदिओं। 
तस्स सामाहगं ठाइ इदि केवलिसासणे।। १२४।। 


जो समस्त सावद्य - पाप सहित कार्यों में विरत है, तीन गुप्तियों को धारण करने वाला है तथा जिसने 
इन्द्रियों को निरुद्ध कर लिया है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा केवली भगवान्‌ के शासन में कहां गया है।। 


१२५ ।। 
जो समो सब्वभूदेसु यावरेसु तसेसु वा। 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे।। १२६।॥। 


जो स्थावर और त्रस सब जीवों में सममाव वाला है उसके स्थायी सामाबिक होता है ऐसा केवली 
भगवान्‌ के शासन में कहा गया है।। १२६ ।। 


जस्स सण्णिहिदों अप्पा संजमे णियमे तबे। 
तस्स सामाइग ठाई इदि केवलिसासणे।। १२७।। 


नियमसार/ १८७ 
जिसका आत्मा संबम, नियम तथा तप में सन्निड़ित रहता है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली मगवान के शासन में कहा गया है।। १२७।। 
जस्स रागो दु दोसो दु विग्डि ण जणेदि दु। 
तस्स सामाइगं ठाई इंदि केवलिसासणे।। १२८।। 
राग और द्वेष जिसके विकार उत्पन्न नहीं करते हैं उसके स्थायी सामाविक होता है ऐसा केवली 
भगवान्‌ के शासन में कहा गया है।। १२८ ।। ४ ॥॒ 
जो दु अट्टं च रुददं बच श्ा्णं वज्जेदि णिच्चसा। 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे।। १२८।॥। 
जो निरन्तर आर्त्त और रौद ध्यान का परित्याग करता है उमके स्थायी सामायिक होता है ऐसा 
केवली भगवान के शासन में कहा गया है। । १२६।। 


जो दु॒ पुण्णं च पावं च भाव वज्जेदि णिच्चसा। 
तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे।। १३0।। 


जो निरन्तर पुण्य और पापरुप भाव को छोड़ता है उसके स्थायी सामाविक होता है ऐसा केवली 
भगवान्‌ के शासन में कहा गया है ।। १३० ।। सोगं 
जो दु हस्सं रई सोगं अरति वज्जेदि णिच्चसा | 
तस्स सामाइग ठाई इंदि केवलिसासणे।। १३१।। 
जो दुगुंह्ा भय वेद॑ सब्बं बज्जेदि णिच्चसा। 
तस्स सामाइगं ठाई इंदि केवलिसासणे।। १३२।। 
जो निरन्तर हास्य, रति, शोक और अरनि का परित्याग करता है उसके स्थायी सामायिक होता है 
ऐसा केवली भगवान्‌ के शासन में कहा गया है ।। १३१।। 
जो निरन्तर जुगुप्सा, भव और सब प्रकार के वेदों को छोडता है उसके स्थायी सामायिक होता है 


ऐसा केबली भगवान्‌ के शासन में कहा गया है।। १३२।। हे 
जो दु धम्म॑ च सुक्क॑ च झाणं झाएदि णिच्चसा। 


तस्स सामाइगं ठाई इदि केवलिसासणे।। १३३ ।। 


जो निरन्तर धर्म्य और शुक्लध्वान को करता है उसके स्थायी सामायिक होता है ऐसा केवली भगवान्‌ 
के शासन में कहा गया है ।। १३३ || 
इस तरह श्री कुन्दकुन्दाचार्व विरचित नियमसार ग्रन्थ में परमसमाध्यधिकार नाम का नौवा अधिकार समाप्त हुआ। ६। 


क्ष 
परममकक्‍्त्यधिकार: 
सम्मत्तगाणवचरणे जो भत्ति कुणइ सावगो समणो। 
तस्स दु णिव्युदिभत्ती होदि त्ति जिणेहि पण्णत्तं।। १३४।। 


१८८/कुन्दकुन्दभारती 
जो श्रावक अथवा मुनि सम्यग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्यारित्र में मक्ति करता है उसे निर्दुत्तिभक्ति 
- मुक्ति की प्राप्ति होती है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है।। १३४ ।। 
मोक्खंगवपुरिसाणं गुणमेद जाणिकण तेसिं पि। 
जो कुणदि परमर्भात्त बवहारणयेण परिकड़ियं।। १३५४ ।। 
मोक्ष की प्राप्त करने वाले पुरुषों के गुणमेद को जानकर उनकी भी परममक्ति करता है उसे भी 
निर्वुत्ति भक्ति - मुक्ति की प्राप्ति होती है ऐसा व्यवहारनय से कहा गया है।। १३४ । | 
मोक्खपड़े अप्पाणं ठविऊण य कुणदि णिव्बुदी भत्ती। 
तेण दु जीवो पावड़ असहायगुणं णिवष्पाणं।। १३६ ॥। 
मोक्षमार्ग में अपने आपको स्थापित कर जो निर्वत्तिभक्ति - मुक्ति की आणधना करता है उससे जीव 
असहाय - स्वापेक्ष गुणों से युक्त निज आत्मा को प्राप्त करता है।। १३६।॥। 
रायादीपरिहारे अप्पाणं जो दु जुंजदे साहू। 
सो जोगमत्तिजुत्तो इृदरस्स व कड् हवे जोगो।। १३७।। 
जो साधु अपने आत्मा को रागादिक के परित्याग में लगाता है वह योगभक्ति से युक्त है अन्य साधु के 
योग कैसे हो सकता है 2। १३७ | । ेु है 
सब्वविअप्पाभावे अप्पाण जो दु जुजदे साह। 


सो जोगभत्तिजुत्तो इदरस्स व किह हवे जोगो।। १३८।। 


जो माघु अपने आत्मा को समस्त विकब्पों के अमाव में लगाता है वह योग भक्ति से युक्त है अन्य 
साधु के योग किय प्रकार हो सकता है ? ।। १३८ || 
योग का लक्षण 
विवरीयाभिणिवेस॑ परिचत्ता. जोण्हकड़ियतच्चेसु । 


जो जुंजदि अप्पाणं णियभावों सो हवे जोगों।। १३८।। 


जो विपरीत अमिप्राय को छोडकर जिनेन्द्रदेव द्वारा कथित तत्वों म अपने आपको लगाता है उसका 
वह निजमाव ही योग है।। १३६॥।। किम 
उसडादिजिणवरिंदा एव. काऊण जोगवरमभत्ति। 


णिव्वुदिसुहमावण्णा तम्हा घरु जोगवरभत्ति।। १४० ।। 


ऋषभादि जिनेन्द्र इस प्रकार योग की उत्तमभक्ति कर निर्वाण के युख को प्राप्त हुए है इसलिये तू भी 
योग की उत्तम भक्ति को धारण कर ।। १४० ।। 
इस प्रकार थीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थ म परमभक्त्यघिकार नाम का दशवा अधिकार ममाप्त हुआ । १०। 


निश्चयपरमावश्यकाधिकार: निवमसार/ ८६ 


आवश्यक शब्द की निरुक्ति 
जो ण हवदि अण्णवसो तस्स दु कम्म॑ भणंति आवासं। 


कम्मविणासणजोगो णिव्वुदिमग्गो त्ति पिज्जुत्तो ।। १४१ ॥॥ 


जो अन्य के वश में नहीं होता उसके कार्य को आवश्य ( आवश्यक ) कहते हैं। कर्मों का नाश करने 
वाला जो योग है वह निर्वुत्ति - निर्वाण का मार्ग है ऐसा कहा गया है || १४१ ।। 
आवश्यक युक्ति का निरुक्तार्य 
ण कसो अबवसो अवसस्स कम्म वावस्सयं त्ति बोधव्या। 


जुत्ति त्ति उवाअं ति य णिरवयवों होदि णिज्जेत्ति।। १४२।। 


जो अन्य के वश नहीं है वह अवश है। और अवश का जो कर्म है वह आवश्यक ( आवश्य) है ऐसा 
जानना चाहिये। युक्ति इसका अर्थ उपाय है। आवश्यक की जो युक्ति है वह आवश्यक युक्ति है इस तरह 
आवश्यक युक्ति शब्द का सम्पूर्ण निरक्ति अर्थ है। 

भावार्थ - शब्द से निकलने वाले अर्थ को निम्क्‍्त अर्थ कहते हैं। यहा आवश्यक युक्ति शब्द का ऐसा 
ही अर्थ बतलाया गया है।। १४२।। 


वट॒टदि जो सो समणो अण्णवसों होदि असुहभावेण | 
तम्हा तस्स दु कम्मं आवस्सयलक्खणं ण हवे।। १४३ ।। 


जो साधु अशुम माव से प्रवृत्ति करता है वह अन्यवश है इसलिये उसका कार्य आवश्यक नाम से युक्त 
नही है। 
भावार्थ - अवश साधु का कार्य आवश्यक है अन्यवश साधु का कार्य आवश्यक नही है ।। १४३ । | 


जो चरदि संजदों खलु सुहभावे सो हवेड अण्णवसो। 
तम्हा तस्स दु कम्मं आवासवलक्खणं ण हवे।। १४४ ।। 


जो साधु निश्चय से शुभभाव में प्रवृत्ति करता है वह अन्यवश है इसलिये उसका कर्म आवश्यक नाम 
वाला नहीं है। 
भावार्थ- एक सौ तेतालीस तथा एक सौ चवालीसबीं गाथा में कहा गया है कि जो साधु शुभ और 
अशुभ भावों में प्रवृत्ति करता है वह अवश नहीं है किन्तु अन्यवश है इसलिये उसका जो कर्म है वह आवश्य अथवा 
आवश्यक नही कहला सकता ।। १४४ । | 
दव्वगुणपज्जयाणं चित्तं जो कुणाइ सो वि अण्णवसो । 
मोहंधवारववगवसमणा कहयंति एरिसव।। १४४।॥ 


जो साधु द्वव्य, गुण और पर्यायों के मध्य में अपना चित्त लगाता है अर्थात उनके विकल्प में पड़ता है 
बह भी अन्यवश है ऐसा मोहरुपी अन्धकार से रहित मुनि कहते हैं ।। १४४ ।। 
आत्मवश कौन है ? 
परिचत्ता परभाव॑ अप्पाणं झादि णिम्मलसहावं । 


अप्पवसो सो होदि हु तस्स दु कम्म॑ भर्णति आवासं।। १४६ ।। 


१६०/कुन्दकुन्दभारती 
जो परपदार्थ को छोड़कर निर्मलस्वभाव वाले आत्मा का ध्यान करता है बढ़ आत्मवश है। निश्चय से 
उसके कर्म को आवश्यककर्म कहते हैं |! १४६ | । 
शुद्धनिश्वव आवश्यक प्राप्ति का उपाय 
आवासं जडइ इच्छसि अप्पसहावेसु कुणदि थिरभाव॑। 


तेण दु सामण्णगुणं संपुण्णं होदि जीवस्स ।। १४७।। 
यदि तू आवश्यक की इच्छा करता है तो आत्मस्वभाव में अत्यन्त स्थिरमाव को कर | उससे डी जीव 
का श्रामण्यगुण - मुनिधर्म पूर्ण होता है।। १४७ ।। 
आवश्यक करने की प्रेरणा 


आवासएण हीणो पब्मटठोी होदि चरणदों समणों। 
पुब्वुत्तकमेण पुणो तम्हा आवासवं कुज्जा।। १४८।। 


क्योंकि आवश्यक से रहित साधु चारित्र से अत्यन्तश्रष्ट है इसलिये पूर्वोक्त क्रम से आवश्यक करना 


चाहिये।। १४८ ।। कक 
आवासएण जुत्तो समणो सो होदि अंतरंगप्पा। 
आवासय परिहीणों समणो सो होदि बहिरप्पा।। १४८ ।। 
जो साधु आवश्यक कर्म से युक्त है वह अन्तरात्मा है और जो आवश्यक कर्म से रहित है वह 


बहिरात्मा है।। १४६ ।। अरकदिपजफ 
अंतरबाहिरजप्पे जो बट॒टइ सो हवेड बहिरप्पा। 


जप्पेसु जो ण बटटइ सो उच्चड अंतरंगप्पा।। १४0।। 
जो साधु अन्तर्जल्प और बाहूय जल्प में वर्तता है वह बहिरात्मा है और जो (किसी मी प्रकार के) 
जल्पों में नहीं बर्तता है वह अन्तरात्मा कहा जाता है।। १४०।। 


जो धम्मसुक्कझाणम्हि परिणदों सोबि अंतरगप्पा। 
झाणविहीणो समणो बहिरप्पा इदि विजाणीडि।। १४१।। 
जो धर्म्यध्यान और शुक्लध्यान में परिणत है वह भी अन्तरात्मा है। ध्यानविहीन साधु बहिरात्मा है 
ऐसा जान ।। १४१ ।। 
प्रतिक्रण आदि क्रियाओं की सार्थकता 
पडिकमणपहुदि किरिय॑ कुव्वंतोी णिच्छयस्स चारित्त॑। 
तेण दु विरागचरिए समणो अब्भुटिठदों होदि।। १५२।। 
प्रतिक्रमण अदि क्रियाओं को करने वाले के निश्चयचारित्र होता है और उस निश्चय चारित्र से साधु 
वीतराग चारित्र में उद्यत होता है | 
भावार्थ - यहां प्रतिक्रमणादि क्रियाओं की सार्यकता बतलाते हुए कहा गया है कि जो साधु प्रतिक्रमण, 
प्रत्याख्यान तथा आलोचना आदि क्रियाओं को करता रहता है उसी के निश्चयचारित्र होता है और उस निश्चय 
चारित्र के द्वारा ही साधु वीतराग चारित्र में आस्द होता है ।। १४२ ।। 
वयणमर्य॑ वयणमयं पच्चक्‍्खाण णिवर्म च। 


आलोयणवयणमयं त॑ सब्ब॑ं जाण सज्झाउं ।। १४३ ।। 
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जो वचनभय प्रतिक्रमण, वचनमय प्रत्याख्यान, वचनमय निवम और वचनमय आलोचना है उस सबको तू 
स्वाध्याय जान। 
भावार्व - प्रतिक्रणण आदि के पाठ बोलना स्वाध्याय में गर्मित है।। १४३।। 
जदि सकक्‍कदि पडिकमणादिं करेज्ज झाणमवं। 
सत्तिविढीणो जा जड सददहणं चेव कायव्वं ।। १४४ ।। 
है मुनिशार्दूल ' यदि करने को समर्थ है तो तुझे ध्यानमय प्रतिक्रमणादि करना चाहिये और यदि शक्ति 
से रहित है तो तुझे तब तक श्रद्धान ही करना चाहिये।। १४४ || े 
जिणकहियपरमसुत्ते पड़िकमणादिय परीक्खऊण फुडं। 
मोणव्वए्ण जोई णियकज्ज साहये णिच्चं।। १५४।। 
जिनेन्द्रदेव के द्वारा कढ़े हुए परमागम में प्रतिक्रणणादिक की अच्छी तरह परीक्षा कर योगी को 
निरन्तर मौनव्रत से निजकार्य सिद्ध करना चाहिये।। १३४५।। 
विवाद वर्जनीय है गंगा दिए 
णाणाजीवा णाणाकम्म॑ णाणाविह हवे लद्वी। 
तम्हा वयणविवाद सगपरसमर्णाह वज्जिज्जो ।। १५४६।। 
जीव है, नाना कर्म हैं और नाना प्रकार की लब्धिया है इसलिये स्वघधर्मियों और परधर्मियें के साथ 
वचनसम्बन्धी विवाद वर्जनीय है - छोडने के योग्य है ।। १४६ | । 
सहजतत्व की आराधना की विधि े & 
लद्धूण णिहि एक्को तस्स फल॑ अणुहवेइ सुजणत्ते। 
तह णाणी णाणणिहि भुंजेड चइत्तु परतत्ति।। १३४७॥। 
जिस प्रकार कोई एक मनुष्य निधि को प्राप्त कर स्वजनों के बीच में स्थित हो उसका फल भोगता है 
उसी प्रकार ज्ञानी जीव ज्ञानस्पी निधि को प्राप्त कर परसमूह को छोड उसका अनुभव करता है।। १५७ ।। 
सब्बे पुराणपुरिसा एवं आवासयं य काऊण। 
अपमत्तपहुदिठाणं पडिवज्ज य केवली जादा।। १४८।। 
समस्त पुराणपुरुष इस प्रकार आवश्यक कर अप्रमत्तादिक स्थानों को प्राप्त करके केवली हुए है। 
भावार्थ - जितने पुराण पुरुष अब तक केवली हुए हैं वे सब पूर्वोक्त विधि से प्रमत्तविरत नामक छठवें 
का में आवश्यक कर्म को करके अप्रमत्तादि गुणस्थानों को प्राप्त हुए हैं और तदनन्तर केंवली हुए 
)4 १४२ ।। 
इस प्रकार भीकुन्दकुन्दाचार्य विरचित नियमसार ग्रन्थ में निश्चयपरमावश्यकाधिकार नाम का ग्यारहवा अधिकार पूर्ण हुआ। ११। 


च् 
शुद्धोपयोगाधिकार : 
निश्चय और व्यवद्वार गय से केदली की व्याख्या 
जाणदि पस्सदि सब्ब॑ दवहारणएण केवली भगवं। 


केवलणाणी जाणदि पससदि णियमेण अप्पाणं।। १४६।॥। 
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व्यवहारनय से केबली भगवान सबको जानते और देखने हैं परन्तु निश्चय नय॑ से केवनशानी अपने 


आपको जानते देखते हैं।। १५६।। 
केवलज्ञान और केवलदर्शन साथ साथ होते है - 
जुगव॑ वट्टइ णाणं केबलणाणिस्स दसणं च तड़ा। 
दिणयरपयासतापं जह बट्टइ तह मुणेयव्बं ।। १६०0 ।। 
जिस प्रकार सूर्य का प्रकाश और प्रताप एक साथ वर्तता है उसी प्रकार केवनजानी का ज्ञान और 
दर्शन एक साथ वर्तता है ऐसा जानना चाहिये । 
भावार्थ - छदमस्थ जीवों के पहले दर्शन होता है उसके बाद ज्ञान होता है परन्तु केवली भगवान के 
दर्शन और ज्ञान दोनों साथ ही साथ होते हैं ।। १६० । । 
ज्ञान और दर्शन के स्वरूप की समीक्षा 
णाणं परप्पवासं दिटठी अप्पपयासया चेव। 


अप्पा सपरपयासो होदि त्ति हि मण्णसे जादि हि।। १६१ ।॥। 
ज्ञान पर प्रकाशक है, दर्शन स्वप्रकाशक है और आत्म स्वपस्प्रकाशक है ऐसा यदि तू वास्तव में 
मानता है (तो यह तेरी विरुद्ध मान्यता है)।। १६१ ।। आओ 
णाणं परप्पयासं तड़या णाणेण दंसणं गभिण्णं। 
ण हवदि परदव्वगयं दंसणमिदि वण्णिद तम्हा ।। १६२।। 
यदि ज्ञान पर प्रकाशक ही है तो दर्शन ज्ञान से भिन्‍न सिद्ध होगा क्योंकि दर्शन पर द्रव्यगत नहीं होता 
ऐसा पूर्वसूत्र में कहा गया है।। १६२ | | 
अप्पा परप्पयासो तड़या अप्पेण दसण भिण्ण। 
ण हवदि परदव्वगयं दंसणमिदि वण्णिदं तम्हा ।। १६३ । | 
यदि आत्मा पर प्रकाशक ही है तो दर्शन आत्मा से भिन्‍न होगा क्याकि दर्शन परद्रव्यगत नहीं होता 
ऐसा पहले कहा गया है।। १६३ । है ४ 
णाणं परप्पयासं ववहारणयेण दंसणं तम्हा। 
अप्पा परप्पयासो ववहारणयेण दसणं तम्हा ।। १६४ ।। 
व्यवद्वारनय से ज्ञान परप्रकाशक है इसलिये दर्शन पग्प्रकाशक है और आत्मा व्यवहारनय से पर 
प्रकाशक है इसलिये दर्शन पर प्रकाशक है ।। १६४ ।। | 
णाणं अप्पपयासं णिच्छयणवएणण दंसण तम्हा। 
अप्पा अप्यपयासो णिच्छयणएण दसण तम्हा।। १६४ | । 
निश्चय नय से ज्ञान स्वप्रकाशक है इसलिये दर्शन स्वप्रकाशक है और निश्चयनय से आत्मा 
स्वप्रकाशक है इसलिये दर्शन स्वप्रकाशक है ।। १६४ | 
अप्पस्वं पेच्छदि लोयालोयं ण॑ केवली भगदं। 
जडइ कोइ भणइ एवं तस्स य कि दूसणं होड़ ।। १६६ ।। 
केवली भगवान्‌ निश्चय से आत्मस्वरुप को देखते है लोक-अलोक को नहीं देखते है, यदि ऐसा कोई 
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कहता है तो उसे क्‍या दूषण है ? अर्थात्‌ नहीं है ।। १६६ । । 


प्रत्यक्षश्ञान का वर्ण. कद मिले “लग 
मुत्तममुत्तं दव्ब॑ चेवणमियरं सगं च सच्व॑ च। 
पेच्छंतस्स दु णाणं पच्चक्‍्खमर्णिदिय होइ ।। १६७।॥ 

मूर्त, अमूर्त, चेतन, अचेनन द्रव्य तथा स्व और समस्त परद्रव्य को देखने वाले का ज्ञान प्रत्यक्ष एव 
अतीन्द्रिय होता है। | १६७ | । 

परोक्षज्ञान का वर्णन मे 
पुव्वुत्तसवलदब्ब॑ णाणागुणपज्जएण संजुत्तं। 
जो ण य पेच्छड सम्म॑ं परोक्खदिटठी हवे तस्स ।। १६८।॥ 


जो नाना गुण और पर्यावों से संयुक्त पूर्वोक्त समस्त द्वव्यों को अच्छी तरह नहीं देखता है उसकी 
दृष्टि परोक्षदृष्टि है अर्थात्‌ उसका झान परोक्षज्ञान है।। १८ ।। 
लोयालोयं जाणडइ अप्पाण णेव केवली भगव। 
जइ कोइ भणइ एवं तस्स य कि दूसण होइ।। १६र्ट ।। 
केव्ली भगवान ८ व्यवहार से) लोकालोक को जानते हैं आत्मा को नहीं ऐसा यदि कोर्ड कहता है तो 
क्या दूषण है 2।। १६८ ।। लक! े 
णाण जीवसरूवं तम्हा जाणेइ अप्पगं अप्पा। 
अप्पाणं ण वि जाणदि अप्पादो होदि विदिरित्तं।। १७0 ।॥ 
ज्ञान जीव का स्वरूप है इसलिये आत्मा आत्मा को जानता है, याद ज्ञान आत्म! को न जाने तो वह 
आत्मा से मिन्‍न - पृथक सिद्ध हो ।९७0॥।  जसी 
अप्पाण विणु णाणं णाण विणु अप्पणों ण संदेहो । 
तम्हा सपरपयास णाणं तह दसण होदि।। १७१॥। 
आत्मा को ज्ञान जानो और ज्ञान आग्मा है ऐसा जानो, इसमे सन्देह नही है इसलिये ज्ञान तथा दर्शन 
दोनों स्वपरप्रकाशक हैं।। १७१ | । 
केवलज्ञानी के बन्ध नही पर्य े अवलिएों 
जाणंतो पस्संतो ईहा पुव्व॑ ण होइ केवलिणों। 
केवलणाणी तम्हा तेण दु सो3$बधगो भणिदों ।। १७२।। 
जानते देखते हुए केवली के पूर्व में इच्छा नही होती इसलिये वे केवलज्ञानी अबन्धक - बन्धरहित कहे 
गये हैं | 
भावार्थ - बन्ध का कारण इच्छा है, मोह कर्म का सर्वया क्षय हो जाने से केवली के जानने देखने के 
पहले कोई इच्छा नही होती और इच्छा के बिना उनके बन्ध नहीं होता ।। १७२ ।। 
केवली के बचन बन्ध के कारण नहीं हैं 
परिणामपुव्वववर्ण जीवस्स य बधकारणं होई। 
परिणामरहियवयणं तम्हा णाणिस्स ण हि बधो ।। १७३ ।। 
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ईहापुव्व॑वय्ण जीवस्स य बंधकारणं डोई। 


ईडारहियं बयणं तम्हा णाणिस्स ण हि बंधों ।। १७४ ।। 
परिणामपूर्वक - अभिप्राय पूर्वक वचन जीव के बन्ध का कारण है। क्‍योंकि ज्ञानी का वचन 
परिणामरढित है इसलिये उसके बन्ध नहीं होता ।। १७३ 
इच्छा पूर्वक वचन जीव के बन्ध का कारण होता है। क्योंकि ज्ञानी जीव का वचन इच्छारहित है 
इसलिये उसके बन्ध नहीं होता ।। १७४ । | 
ठाणणिसेज्जविहारा ईहापुव्व॑ ण होइ केवलिणो। 
तम्हा ण होड़ बंधों साकट॒ठं मोहणीयस्स ।। १७५।॥। 
केवली के खडे रहना, बैठना और विहार करना इच्छा पूर्वक नही होते हैं डसलिये उन्हें तन्निमित्तक 
बन्ध नहीं होता। बन्ध उसके होता है जो मोह के उदय से इन्द्रियजन्य विषयों क॑ सहित होता है।। १७४ । | 
कर्मश्षय से मोश्ष प्राप्त होता है मम स 
आउस्स खयेण पुणो णिण्णासो होइ सेसपयडीण। 
पच्छा पावड सिगघं लोयग्ग समयमेत्तेण।। १७६।। 
आयु के क्षय से केवली के शेष समस्त प्रकृतियों का क्षय हा जाना है पश्चात वे समयमात्र में शीघ्र ही 
लोकाग्र को प्राप्त कर लेते है ।। १७६ ।। 
कारण परम तत्व का स्वरूप जाई जर परम 
जाइजरमरणरहियं परम कम्मट्ठवज्जिय सुद्ध। 
णाणाइचउसहावं अक्खयमविणासमच्छेय ।। १७७।। 
वह कारणपरमतत्व जन्म, जरा और मरण से रहित हैं, उत्कृष्ट है, आठ कर्मों से वर्जित है, शुद्ध है, 
ज्ञानादिक चार गुणरुप स्वभाव से सहित है, अक्षय है, अविनाशी है आर अच्छेद्य - छेदन करने के अयोग्य 
है।। १७७ ।। 
अव्वाबाहमर्णिदियमणोवर्म पुण्णपावणिम्मुक्क । 
पुणरागमणविरहियं णिच्चं अचल अणालब।। १७८॥।। 
वह कारणपरमतत्व अव्याबाघ, अनिन्द्रिय, अनुपम, पुण्य-पाप से निर्मुक्त पुनरागमन से रहित, नित्य, 
अचल और अनालम्ब - पर के आलम्बन से रहित है । | १७८ । | 
निर्वाण कहां होता है ? 
णवि दुक्‍्खं णवि सुक्खं णवि पीडा णेव विज्जदे बाहा। 
णवि मरणं णवि जणणं तत्येव य होइ णिव्वाण।। १७४ ।। 


जहां न दु ख है, न सांसारिक सुख है, न पीड़ा है, न बाधा है, न मरण है और न जन्म है वहीं निर्वाण 


होता है।। १७६ ।। 
णवि इंदिय उबसग्गा णवि मोहो विम्हियो ण णिद॒दा य। 
ण य तिण्हा णेव ह्ुह्म तत्थेव य होइ णिव्वाण ।। १८०।। 
जहां न इन्द्रिया है, न उपसर्ग है, न मोह है, न विस्मय है, न निद्रा है, न तृषा है और न श्रुधा है बढ़ीं 


निर्वाण होता है।। १८० ।। नियमसार/ १९६४ 
णवि कम्म॑ णोकम्मं णगवि बिता णेव अटटरुददाणि। 
णवि धम्मसुक्कझाणे तत्येव व होइ णिव्वाणं ।। १८१ ।। 
जहां न कर्म हैं, न नोकर्म हैं, न चिन्ता है, न आर्तरौद्र ध्यान हैं, और न धर्म्यशुक्लध्यान है वहीं निर्वाण 
होता है।। १८१।। 
सिद्धभगवान का स्वरुप अल चकित वि 
विज्जदि केवलणाणं केवलसोक्खं च केवल विरयं। 
केबलदिदिठ अमुत्तं अत्यित्तं सपदेसत्त ।। १८२।। 
उन सिद्धभगवान्‌ के केवलज्ञान है, केंबलसुख है, केवलवीर्य है केवलदर्शन है, अमूर्तिकपना है, 
अस्तित्व है तथा प्रदेशों से सहितनपना है ।। १८२ ।। 
निर्वाण और सिद्ध में अभेद 
णिव्वाणमेव सिद्धा सिद्धा णिव्वाणमिदि समुदिदटठा। 
कम्मविमुक्को अप्पा गच्छ॒ड लोयग्गपज्जत।। १६८३ ।। 
निर्वाण ही सिद्ध और सिद्ध ही निर्वाण है ऐसा कहा गया है। कर्म से विमुक्त आत्मा लोकाग्रपर्यन्त 
जाता है।। १८३ ।। 
कर्मविमुक्त आत्मा लोकाग्रपर्यन्त ही क्‍यों जाता है ? 
जीवाणं पुग्गलाणं गमर्ण जाणेडि जाव धम्मत्यी। 
धम्मत्यिकाय5भावे तत्तो परदो ण गच्छति।। १८४ ।। 
जीव और पुदगलों का गमन, जहां तक धर्मास्तिकाय है वहा तक होता है। लोकाग्र के आगे 
घर्मास्तिकाय का अभाव होने से वे उससे आगे नही जाते ।। १८४ ।। 
ग्रन्थ का समारोप 
णियम णियमस्स फलं णिदिदट॒ठं पवयणस्स भत्तीए। 
पुव्वावरविरोधो जदि अबणीय पूरयंतु समयण्हा ।। १८४॥। 
इस ग्रन्थ में प्रबचन की भक्ति से नियम और नियम का फल दिखलाया गया है। इसमें यदि पूर्वापर 
विगेघ हो तो आगम के ज्ञाता पुरुष उसे दूर कर पूर्ति करें।। १८४।। 
ईसाभावेण णिंदींति सुदर मग्ग। 
तेसि बवर्ण सोच्चा3भत्ति मा कुणह जिणमग्गे।। १८४।। 
और कितने ही लोग ईर्ष्याभाव से सुन्दर मार्ग की निन्‍दा करते हैं इसलिये उनके वचन सुनकर 
जिनमार्ग में अभक्ति - अश्रद्धा न करो ।। १८६।। के 
मए कद॑ णियमसारणामसुदं। 
णच्चा जिणोवदेसं पुष्वावरदोसणिम्मुक्कं ।। १८७।। 
मैंने पूर्वापर दोष से रहित जिनोपदेश को जानकर निजमावना के निमित्त यह नियमसार नाम का 
शास्त्र रचा है।। १८७ ।। 
इस प्रकार भीकुन्दकुन्दाधार्य विरचित नियमसार में शुद्वोप्पोगाघिकार नाम का बारखवा अधिकार समाप्त हुआ। १२। 
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काऊण णमुक्कारं जिणवरवसहस्स वड़ढमाणस्स। 
दंसणमग्गं वोच्छामि जहाकम समासेण ।। १।। 
मैं आद्य जिनेन्द्र श्री वृषभदेव तथा अन्निम जिनेन्द्र श्री वर्द्ममान स्वामी को नमस्कार कर क्रमानुसार 
सक्षेप से सम्यग्दर्शन के मार्ग कहूंगा |! १।। 
दसणमूलो धम्मो उबइटठों जिणवरेडि सिस्साण। 
त॑ सोऊणा सकण्णे दंसगडीणों ण॑ वदिव्वों ।। २।। 
श्री जिनेन्द्र भगवान ने शिष्यों के लिये दर्शनमन धर्म का उपदेश दिया है इसनिये उसे अपने कानों से 
सुनो | जो सम्यग्दर्शन मे रहित है वह वन्दना करने के योग्य नहीं है । । २।। 
दसणभट॒टा भट॒टा दंसणमट॒टस्स णत्थि णिव्वाण। 
सिज्झंति चरियभट॒टा दंसगभट॒टा ण सिज्ञति।। ३ ।। 
जो सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट हैं वे ही वास्तव में भ्रष्ट हैं क्योकि सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट मनुष्य को मोक्ष प्राप्त 
नहीं होता। जो मम्यक्चारित्र से भ्रष्ट हैं वे सिद्ध हो जाते हैं परन्तु जो सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट हैं वे सिद्ध नहीं हो 
सकते | | ३ ।। 
सम्मत्तरवणमट्॒टा जाणता बहुविहाइ सत्थाइ। 
आराहणाविरहिया भमंति तत्थेव तत्थेव ।। ४ ।। 
जो सम्यकत्व रपी रत्न से भ्रष्ट हैं वे बहुत प्रकार के शाम्त्रों को जानव॑ हुए भी आराधनाओं से रहित 
होने के कारण उसी गसार में भ्रमण करते रहते हैं।। ४ ।। 
सम्मत्तविरडियाण सुटठु वि उग्ग तब चरताणं। 
ण लहंति बोढिलाहं अबि वाससहस्सकोडीहि।। ४।॥। 
जो मनुष्य सम्यग्दर्शन से रहित हैं वे भले ही हजारों कराड़ो वर्षों तक उत्तमता पूर्वक कठिन तपश्चरण 
करें तो भी उन्हें रत्नत्रय प्राप्त नही होता है।। ४।। 
सम्मत्तगाणदसणवलवीरियबड़॒ढमाण जे खब्बे। 
कलिकलुसपावरहिया वरणाणी होंति अहरेण।। ६।। 
जो पुरुष सम्यक्त्व, ज्ञान, दर्शन, बल और वीर्य से वृद्धि को प्राप्त हो रहे हैं तथा कलिकाल सम्बन्धी 
मलिन पाप से रहित हैं वे सब शीघ्र ही उत्कृष्ट ज्ञानी हो जाते हैं।। ६।। 
सम्मत्तसलिलपवहे णिच्च हियए पवटटए जस्स। 
कम्म॑ बालुयवरणं बंधुच्चिय णासए तस्स।। ७।। 


१६८/कुन्दकुन्दभारती 
जिस मनुष्य के हृदय में सम्यकत्व स्पी जल का प्रवाह निरन्तर प्रवाहित होता है उसका पूर्वबन्ध से 
संचित कर्मस्पी बालु का आवरण नष्ट हो जाता है।। ७।। 
दंसणेसु भट॒टा णाणे भट॒टा चरित्तभट॒टा य। 
एदे भट्‌टविमट॒टा सेसं पि जणं विणासंति।। ८।। 


जो मनुष्य दर्शन से भ्रष्ट है, ज्ञान से भ्रष्ट हैं और चारित्र से भ्रष्ट है वे भ्रष्टों में भ्रष्ट हैं - अत्यन्त 
भ्रष्ट है. तथा अन्य जनों को भी भ्रष्ट करते है ।। ८ ।। 
कोवि धम्मसीलो संजमतवणियमजोवगुणघारी। 
तस्स य दोस कहंता भग्गा भग्गत्तणं दिति।। < ।। 
जो कोई धघर्मात्मा सबम, तप, नियम और योग आदि गुणों का धारक है उगके दोषों को कहते हुए क्षुद्र 
मनुष्य स्वयं भ्रष्ट है तथा दूसरों को भी भ्रष्टता प्रदान करते हैं।। €।। 
जह ॒मूलम्मि विणट्॒ठे दुमस्स परिवार णत्थि परवड़ठी। 
तह जिणदंसणभट्टा मूलविणटठा ण सिज्ञझाति।। १० ।। 
जैसे जड के नष्ट हो जाने पर वृक्ष के परिवार की वृद्धि नहीं हाती वैसे ही जो पुरुष जिन दर्शन से 
भ्रष्ट है वे मूल से विनष्ट हैं - उनका मूलघर्म नष्ट हो चुका है अन ऐसे जीव मिद्ध अवस्था को प्राप्त नहीं हो 
पाते।। १0।। 
जह मूलाओ खंधो साहापरिवार बहुगुणो होई। 
तह जिणदंसणमूलो णिदिदट॒ठों मोक्‍्खमग्गस्स ।। ११॥। 


जिस प्रकार वृक्ष की जड से शाखा आदि परिवार से युक्त कई गुणा स्कन्ध उत्पन्न होता है उसी 
प्रकार मोक्षमार्ग की जड़ जिनदर्शन - जिनधर्म का भ्रद्धान है ऐसा कहा गया है ।। ११ ।। 


जे दंसणेसु भट॒टा पाए पाडति दसणघराणं। 
ते होंति लुल्लमूआ बोही पुण दुल्लहा तेसि।। १२।। 
जो मनुष्य स्वयं सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट होकर अपने चरणों में सम्यग्दृष्टियों को पडाते है अर्थात्‌ 
सम्यग्दृष्टियों से अपने चरणों में नमस्कार कराते है वे लूले और गूंगि होते है तथा उन्हें सत्नत्रय अत्यन्त दुर्लभ रहता 
है। यहां लूले और गूंगे से तात्पर्य स्थावर जीवों से हैं क्योंकि यथार्थ में वे ही गतिरहित तथा शब्दढीन होते 
।। १२।। 
जेवि पडति च तेसि जाणंता लज्जगारवभयेण। 


तेसिं पि णत्यि बोड़ि पा अणुमोयमाणाण ।। १३ ।। 
जो सम्बग्दृष्टि मनुष्य मिथ्यादृष्टियों को जानते हुए भी लज्जा गौरव और भय मे उनके चरणों में 
पड़ते हैं वे भी पाप की अनुमोदना करते हैं अत उन्हें रत्नत्रय की प्राप्ति नहीं होती ।। १३ ।। 
दुविहंपि गंथचायं तीसुवि जोयेसु संजमों ठादि। 
णाणम्मि करणसुद्धे उब्भसणे दसण्ं होई ।। १४ ।। 
जहा अन्तरग और बहिरंग के मेद से दोनों प्रकार के परिग्रह का त्याग होता है मन, वचन, काय इन 
तीनों योगों में संयम स्थित रहता है शान, कृत-कारित-अनुमोदना से शुद्ध रहता है और खड़े होकर भोजन किया 
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जाता है वहा सम्यग्दर्श होता है।। १४॥।. |, हे 
सम्मत्तादों णाणं णाणादों सव्वभाव उवलद्धी । 
उवलद्धपयत्थे पुण सेयासेयं वियाणेदि ।। १४।। 
सम्यग्दर्शन से सम्यग्झञान होता है सम्यग्शान मे समस्त पदार्थों की उपलब्धि होती है और समस्त 
पदार्थों की उपलब्धि होने से यह जीव सेव्य तथा असेव्य को - कर्तव्य- अकर्तव्य को जानने लगता है।। १४ ।। 
सेयासेयविदण्डू. उद्भधुददुस्सील सीलवंतो वि। 


सीलफलेणब्भुदयं तत्तो पुण लहइ णिव्वाण ।। १६।। 


सेव्य और असेव्य को जानने वाला पुरुष अपने मिथ्यास्वनाव को नष्ट कर शीलवान हो जाता है तथा 
शील के फलस्वरूप स्वर्गादि अभ्युदय को पाकर फिर निर्वाण को प्राप्त हो जाता है ।। १६ ।। 


जिणवयणमोसहमिणं विसयसुहविरेषण अमिदमभुय॑। 
जरमरणवाहिहरणं खयकरणं सव्वदुक्खाण।। १७।॥ 


यह जिनवचन रुपी औषधी विषय सुख को दूर करने वाली है अमृत र्प है, बुढठापा मरण आदि की 
पीडा को हरने वाली है तथा समस्त 5 अर का क्षय करने वाली है ।। १७।। 
एग जिणस्स रुव॑ बीय उक्किट्ठसावयाण तु। 


अवरदिठयाण तडयं चउत्थ पुण लिंगदंसण णत्यि।। १८।। 


जिनमत में तीन लिंग - वेष बतलाये हैं उनमे एक तो जिनेन्द्रभगवान्‌ का निरग्रन्थ निंग है, दूसरा 
उत्कृष्ट श्रावकों - ऐलक क्षुल्लकों का है और तीसरा आर्यिकाओं का है इनके सिवाव चौथा लिग नहीं है।। १८ ।। 
कछहदव्व णवपफयत्था पंचत्थी सत्ततच्च णिदिदटठा। 


सद्दहइ ताण रूवं सो सदिदट॒ठी मुणेयव्वों ।। १८ ।। 


छह द्रव्य, नौ पदार्थ, पाच अख्तिकाय और सात तत्व कहे गये हैं जा उनके स्वम्प का श्रद्धान करता है 
उसे सम्यग्दृष्टि जानना चाहिये।। १६ ।। 
जीवादी सददहणं सम्मत्त जिणवरेष्ठटि पण्णत्त। 


बवहारा णिच्छयदो अप्पाण हवइ सम्मत्त।। २०।। 


जिनेन्द्र भगवान ने जीवादि सात तत्वों के श्रद्धान को व्यवहार मम्यक्त्व कहा है और शुद्ध आत्मा के 
श्रद्धान को निश्चय सम्यक्त्व बतलाया है।। २०।। ., ; 
एवं जिणपण्णत्तं दंखणरयण घरेह भावेण। 


सारं गुणरयणत्तवसोवाण पढम मोक्खस्स ।। २१।। 


इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान के द्वारा कहा हुआ सम्यग्दर्शन रत्नत्रय में साररुप है और मोक्ष की पहली 
सीढी है इसलिये हे भव्यजीवो ' उसे अच्छे अभिप्राय से घारण करो ।। २१ ।। 
जं सकक्‍कइ त॑ कीरइ जं च ण सक्केड त॑ च सददहणं। 


केवलिजिणेडि भणियं सददहमाणस्स सम्मत्तं।। २२।। 
जितना चारित्र धारण किया जा सकता है उतना धारण करना चाहिये और जितना घारण नहीं किया 
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जा सकता, उसका भश्रद्धान करना चाहिये क्योंकि केवनन्नानी जिनेन्द्र देव ने श्रद्धान करने वालों के सम्यग्दर्शन 


बतलाता है | २२।। अलग शिस 
दंसणणाणचरित्ते तबबिणये णिच्चकालसुपसत्था। 
एदे द॑ं बदणीया जे गुणवादी गुणघराण ।। २३ ।। 
ह जो दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप तथा विनय में निग्नन्‍्तर लीन रहते 6 और गुणों के घार्क आचार्य आदि 
का गुणगान करते हैं वे वन्दना करने योग्य हैं - पूज्य हैं।। २३ ।। 
सहजुप्पण्णं रव॑ दटठुं जो मण्णए ण मच्छरिओ। 
सो सजमपडिवण्णो मिच्छाइट्ठी हवड एसो ।। २४ ।। 

मात्सर्य भाव में भग हुआ जो पुरुष जिनेन्द्र भगवान के सहजात्पन्न दिगम्बर रुप को देखने क योग्य 

नही मानता है वह सयमी होने पर भी मिथ्यादृष्टि ४ कक. है।। २४।। 
अमराण वंदियाणं रूव दटठूण सीलसहियाण। 
ये गारवं करंति य सम्मत्तविवज्जिया होति।। २४।॥। 

शीलसहित तथा देवों के द्वारा वन्‍दनीय जिनेन्द्र देव के मप को देखकर जो पना गौरव करते हैं - 

अपने को बडा मानते हैं वे भी सम्यग्दर्शन से रहित हैं।। २४।। बच्ड विद मे 
असंजद ण वदे वच्छविहीणोवि तो ण बदिज्ज। 
दोण्णिवि होंति समाणा णगो वि ण संजदो होदि ।। २६ ।। 

असयमी की बन्दना नहीं करना चाहिये और भाव संयम से रहित बाहय नग्न रप्र को धारण करने 
वाला भी वन्दनीय नहीं है। क्योंकि वे दोनों ही समान हैं उनमे एक भी संयमी नहीं ह ।। 2६।। 

ण वि देहो बंदिज्जइ ण वि य कुलों ण वि य जाइसजुत्तो | 
को वदमि गुणहीणों ण हु सवणो णेव सावओ होड़ ।। २७।। 

न शरीर की वन्दना की जाती है न कुल की वन्दना की जाती है और न जाति गयुकत की बन्दना की 
जाती है। गुणहीन को कौन वन्दना करता है ? क्योंकि गुणों के बिना न मुनि होता है और न श्रावक हांता है।। 
२७ | । 

वंदमि तवसावण्णा सील च गुण च बभचेर च। 
सिद्धिगम्ण च तेसिं सम्मत्तेण सुद्धभावेण ।। २८।। 

मैं तपस्वी साधुओं को, उनके शील को, मूलोत्तर गुणा को, ब्रहमचर्य को और मुक्तिगमन को सम्यकत्व 
महित शुद्ध भाव से वन्दना जटिल मर ।। २८ । । 

न ओ चउतीसहि अइसरर्णह सजुत्तो । 
अणवरबहुसत्तहिओ कम्मक्खय कारणणिमित्तों ।। २ ।। 

जो चौसठ चमर सहित हैं चौतीस अतिशयों से युक्त हैं। निरन्तर अनेक प्राणियाँ का हित करने वाले 
है और कर्मक्षय के कारण हैं ऐसे तीर्यकर परमदेव वन्दना के योग्य हैं।। २६ ।। 

णाणेण दंसणेण य तबेण चरियेण संजमगुणेण । 
चउहिं पि समाजोगे मोक्‍्खो जिणसासणे दिटठो ।। ३0॥॥ 


अप्टपाहट/ २०१ 


शान, दर्शन, तप और चारित्र इन चार गुणों से सबम हाता है और इन चारों का समागम होन पर 
मोक्ष होता है ऐसा जिनशासन में कहा है ।। 30 ।। 
णाणं णरस्स सारो सारो वि णरस्स होड़ सम्मत्तं। 
सम्मत्ताओ चरण चरणाओ होइ णिव्वाण ।। ३१।॥॥ 
सर्वप्रथम मनुष्य के लिये ज्ञानयार है और ज्ञान से भी अधिक यार सम्यग्दर्शन है क्याकि सम्यग्दर्शन 
से सम्यक्चारित्र होता है और सम्यक्धारित्र से निर्वाण प्राप्त होता ह । | ३१ ।। 
णाणम्मि दसणम्मि ये तवेण चरियेण सम्मसहियेण। 


चोण्ड वि समाजोगे सिद्धा जीवा ण सदेहो ।। ३२।। 


ज्ञान, दर्शन, सम्यकत्वसहित तप और चारित्र इन चारे के ममागम होने पर ही जीव सिद्ध हए है 
इसमें मन्देह नहीं है।। ३२ ।। | अत 
कलल्‍्लाणपरंपरवा कहंति जीवा विसुद्धसम्मत्त। 
सम्मददसणरयण अग्घेदि सुरासुर लोए।। ३३।। 
जीव कल्याण की परम्परा के साथ निर्मल सम्यकत्व को प्राप्त करत है इसलिये सम्यग्दर्शन स्पी रत्न 
नाक मे देव-दानवों के द्वाग पूजा जाता है ।। ३3 ।। है 
लद्बृंण व मणुयत्त सहिय तह उत्तमण गुत्नेण। 
लद्बुण य सम्मत्तं अक्खय सुक्ख च मोक्‍्ख च।। ३४॥। 
यह जीव उत्तमगोत्र सहित मनुष्य पर्याय को पाकर तथा बढ़ा सम्यक्त्व को प्राप्त कर अक्षय सुर और 
मोक्ष की प्राप्त होता है । । ३४ । | आदी सलेकहि ॥॒ 
विहरदि जाव जिणिदों सहसटठ सुलक्खणेषि सजुत्तो। 


चउतीस अइसबजुदों सा पड़िया थावरा भणिवा।। ३५।॥ 


एक हजार आठ न्नक्षणों और चॉतीस अतिशयों मे सहित जिनन्द्र भगवान जब तक विहार करते हैं 
तब तक उन्हें स्थावर प्रतिमा कहते हैं। | ३४ | । लेबर 
बारसविहतवजुत्ता कम्म॑ खबविऊण विहिबवलेणस्स। 


वोसटटचत्तदेहा णिव्वाणमणुत्तर पत्ता।। ३६ ॥। 


जो बारह प्रकार के तप से युक्त हो विधिपूर्वक अपन कर्मां का क्षयकर व्युत्सर्ग - निर्ममता मे शरीर 
छोडते हैं वे सर्वोत्कृष्ट मोक्ष को प्राप्त होते हैं ।। ३६ ।॥। 
इस प्रकार दर्शनपाहट समाप्त हुआ। 
क्र 
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अरहंतभासियत्यं गणघरदेवेहि गंधिय सम्म। 
सुत्तत्थमग्गणत्थं सवणा साहंति परमत्थ ।। १।। 
जिसका प्रतिपादनीय अर्थ अर्डन्त देव के द्वारा कहा गया है जो गणधर देवों के द्वारा अच्छी तरह रचा 
गया है और आगम के अर्थ का अन्वेषण ही जिसका प्रयोजन है ऐसे परमार्थमृत सूत्र को मुनि सिद्ध करते हैं।। १ ।। 
सुत्तम्मि ज॑ सुदिदठ॑ आइरियपरपरेण मग्गेण। 
णाऊण दुविहसुत्तं वटटइ सिवमग्ग जो भव्यों ।। २।। 


द्वादशांग सूत्र में आचार्यों की परम्परा से जिसका उपदेश हुआ है एमे शब्द-अर्थर्प द्विविध श्रुत को 
जानकर जो मोक्षमार्ग में प्रवृत्त होता है वह मव्य जीव है ।। २।। ॥॒ 
सुत्तम्मि जाणमाणो भवस्स भवणासण च सो कुणदि। 


सूई जहा असुत्ता णासदि सुत्ते सहा णोवि ।। ३ ।। 
जो मनुष्य सूत्र के जानने में निपुण है वढ़ संसार का नाश करता ह। जैसे सूत्र - डोश से रहित सुर्ड 


नष्ट हो जाती है और सूत्र 'शुरिशो नष्ट नही होती | | ३ ।। ह है 
बि जो ससुत्तो ण विणासइ सा गओ वि ससारे। 


सच्चेयणपच्चक्खं णासदि त॑ सो अदिस्समाणों वि।। ४ ।। 


वैसे ही जो पुरुष सूत्र - आगम से सहित है वह चतुर्गति रप संसार के मध्य स्थित हाता हुआ भी नष्ट 
नहीं होता है। मले ही बह दूसरों के द्वारा दृश्यमान न हो फिर भी स्वात्मा क प्रत्यक्ष गे वह उस सार का नष्ट 


करता है।। ४ ।। "किये कप 
सुत्तत्थ॑जिणमणियं जीवाजीवादि बहुविहं अत्थ। 
हेयाडेय च तह़ा जो जाणड सो हु सदिदटठी।। ४।। 
जो मनुष्य जिनेन्द्र भगवान के द्वारा कहे हुए सूत्र के अर्थ को जाब अजीव आदि बहुत प्रकार के 
पदार्थों को तथा हेय-उपादेय तत्व को जानता है वही वास्तव में सम्यग्दृष्टि है ।। ३।। 
ज॑ सुत्त जिणउत्त बवहारों तह य जाण परमत्थो। 
त॑ जाणिकण जोई लहइ सुद्द खबड मलपुज।। ६।। 
जो सूत्र जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कहा गया है उसे व्यवहार तथा निश्चय से जानो। उसे जानकर ही 
योगी सुख प्राप्त करता है  शरललथपव विशटठो मल के समूह को नष्ट करता है ।। ६ ।। 


?ठो मिच्छाइटठी हु सो मुणेयव्वो । 
खेडेवि ण॒ कायव्व पाणिप्पत्तं सचेलस्स ।। ७।। 


जो मनुष्य सूत्र के अर्थ और पद से रहित है उसे मिथ्यादृष्टि मानना चाढिये। इसलिये वस्त्र सहित 
मुनि को खेल में भी पाणिपात्र भोजन नहीं करना चाहिये।। ७।। 
हरिहरतुल्लोवि णरो सग्गं गच्छेड्ट एड भवकोडी। 


तहवि ण पावड सिद्धि संसारत्यो पुणो भणिदो ।। ६।। 
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जो मनुष्य सूत्र के अर्थ से रहित है वढ़ हरिहर के तुल्य होन पर भी स्वर्ग को प्राप्त हाता है कणडॉ 


पर्याय धारण करता है परन्तु रेकट जी इ बरिय को प्राप्त नहीं होता। वह ससारी ही कहा गया है । | ८ ।। 
बहुपरियम्मो व गरुयभारों य। 


जो विहरड सच्छंदं पावं गच्कदि होदि मिच्छत्तं।। <।। 


जो मनुष्य उत्कृष्ट सिंह के समान निर्मय चर्वा करता है, बहुत तपश्चरणादि परिकर्म करता है, बढुत 
भारी भार से सहित है और स्वच्छन्द - आगम के प्रतिकूल विहार करता है वह पाप को प्राप्त होता है तथा 


मिथ्यादृष्टि है।। ६ ।। बा सी 
णिच्चेलपाणिपत्त॑ उवड्टठं परमजिणवरिदेषि । 
एक्को वि मोक्खमग्गों सेसा य अमग्गया सत्बे ।। १0।। 


परमोत्कृष्ट श्री जिनेन्द्र मगवान ने वस्श्ररहित - दिगम्बर मुद्रा और पाणिपात्र का जो उपदेश दिया है 
वही एक मोक्ष का मार्ग है और अन्य सब अमार्ग हैं।। १0 ।। आरके 
जो संजमेसु सहिओ आरंभपरिग्गडेसु बिरओ वि। 
सो होइ वंदणीओ ससुरासुरमाणुसे लोए।। ११।। 


जो संबरमों से सहित है तथा आरम्भ और परिग्रह से विर्त है वही सुर-असुर एवं मनुष्य सहित लोक 
में बन्दना करने के योग्य है।। ११।। सहंति 
बावीसपरीसह सहंति सत्तीसर्णड सजुत्ता। 
ते होंति बंदणीया कम्मक्खयणिज्जरा साहू ।। १२।। 


जो मुनि सैकड़ों शक्तियों से सहित हैं, बाईस परिषढ्ठ सहन करते हैं और कर्मों का क्षय तथा निर्जरा 
करते हैं वे मुनि वनदना करने के योग्य है ।। १२।। बसे 
अवसेसा जे लिंगी दंसणणाणेण सम्मसजुत्ता। 


चेलेण य परिगडिया ते भणिया इच्छणिज्जा य।। १३ ।। 


दिगम्बर मुद्रा के सिवाय जो अन्य लिंगी हैं, सम्यग्दर्शन ओर सम्यग्जान से संयुक्त हैं तथा वस्त्रमात्र के 
द्वारा परिग्रढी है वे उत्कृष्ट श्रावक इच्छाकार कहने के योग्य हैं अर्थात उनसे इच्छामि या इच्छाकार करना 
चाहिये।। १३ ।। है 
इच्छायारमहत्थं॑ सुत्तठिओं जो हु छडए कम्मं। 
ठाणे ठिय सम्मत्तं परलोवसुहंकरों होई ।। १४ ।। 
जो पुरुष सूत्र में स्थित होता हुआ इच्छाकार शब्द के महान अर्थ को जानता है आरम्म आदि समस्त 
कार्य छोडता है और सम्यकत्व सहित श्रावकों के पद में स्थित रहता है वह परलाक में सुखी होता है।। १४ | । 
अह पुण अप्पा णिच्छदि धम्माइ करेइ णिरवसेसाईं। 
तहबि ण पावइ सिद्धि संसारत्थो पुणो भणिदों।। १५।। 


जो आत्मा को तो नहीं चाहता है किन्तु अन्य समस्त घर्मादि करता है वह इतना करने पर भी सिद्धि 
को प्राप्त नहीं होता है बह संसारी ही कहा जाता है।। १३।। 


२०४/ कुन्दकुन्दभारती हे है हे लिलिकएं 
एणण कारणेण य त॑ अप्पा सददहेह तिविहण। 


जेण य लड़ेइ मोक्खं त॑ जाणिज्जड पयत्तेण ।। १६ ।। 
डस कारण उस आत्मा का मन, बचन, काय से श्रद्धान करे। क्याकि जिससे मोक्ष प्राप्त हांता है उसे 
प्रथत्न पूर्वक जानना चाहिये ।। १६ ॥। बाग की डिक हि 
त्त॑ परिग्गहगहण ण॑ होड़ साहुण। 
भुंजेड पाणिपत्ते दिण्णण्णं इककठाणम्मि ।। १७।। 
मुनियो के बाल के अग्रभाग के बराबर भी परिग्रह का ग्रहण नहा हाता हे वे एक डा स्थान में दूसरों के 
द्वाय दिये हुए प्रासुक अन्न को अपने हाथ सपी पात्र में ग्रहण करते हैं ।। १७।। 5 
जहजायरूवसरिसो तिलतुसमित्त ण गिहदि हत्तेसु। 
जड लेइ अप्पबहुय तत्तो पुण जाइ णिग्गाद ।। १८ ।। 
जो मुनि यथाजात बालक के समान नग्न मुद्रा के धारक हैँ वे अपने हाथ मे तिलतुपमात्र भी परियह 
ग्रहण नहीं कण्ते। यदि वे थोड़ा बहुत परिग्रह ग्रहण करने हैं तो निगाद जात # अथान निगोद पर्याय में उत्पन्न होते 
हैं ।। १८ । | 
जस्स परिग्गहगहण अप्पं वहुय च हवइ लिगस्स। 
सो गरहिउ जिणवयणे परिगहरहिओ णिरायारों।। शर्ट ।। 
जिस लिग में थोडा बहुत परिग्रह का ग्रहण होता है वह निन्‍्दनाव लिग है। क्योकि जिनागम मे परिग्रह 
रहित को ही निर्दोष साधु माना गया है।। १८ ।। | जद हो हे 
पचमहव्वयजुत्तों तिहि गुत्तिहि जो स संजदों होई। 
णिग्गंधमोक्खमग्गो सो होदि हु वदर्णिज्जो 4 ।। २०।। 
जो मुनि पाच महाव्रत से युक्त और तीन गुप्तियों ये सहित है वहा संबमी होता ह। वड़ी निरग्रन्थ 
मोक्षमार्ग है और वही वन्दना करने के योग्य है ।। २०।। 
दुइय च उत्तलिंग उक्किट्ठ अवरसावयाण च। 
भिक्खं भमेड़ पत्ते समिदीभासेण मोणेण ।। २१।। 
दूसरा लिंग ग्यारहवी प्रतिमाघारी उत्कृष्ट श्रावको का है जा मिक्षा के लिये भाषासमिति अथवा 
मौनपूर्वक भ्रमण करते हैं और पात्र में भांजन करते हैं।। २१।। 
लिग इत्थीण हवदि भुंजइ पिंड सुण्यकालम्मि। 
अज्जिय वि एकवत्था वत्थावरणेण भुजेड।। २२।। 
तीसय लिंग स्त्रियों का है। वे दिन में एक ही बार भांजन करती है । आर्यिका एक डी वस्त्र रखती है 
और वसम्त्र महित ही भोजन करती हैं।। २२ ।। जो #ु 
णवि सिज्ड्ाइ वत्थधरों जिणसासणे जइ वि होड़ तित्थबरो । 
णग्गो विमोक्खमग्गो सेसा उम्मग्गया सब्बे।। २३ ।। 
जिन शासन में ऐसा कहा है कि वस्त्रधारी यदि तीर्बकर मी हो तो वह मोक्ष प्राप्त नही कर सकता। 
एक नग्न वेष ही मोक्षमार्ग है बाकी सब उन्मार्ग हैं - मिथ्यामार्ग है ।। 2: ।। 
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लिंगम्मि य इत्थीणं थणंतरे णाहिकक्खदेसेसु। 
मणिओ सुहमो काओ तासि कह होइ पव्वज्जा।। २४।। 


स्त्रियों के योनि, स्तनों का मध्य, नाभि तथा काख आदि स्थाना मे सृक्ष्म जीव कहे गये हैं अत उनके 
प्रव्रज्या - महाव्रत स्प दीक्षा कैसे हो सकती है 2 ।। २४ । | 
जइ दसणेण सुद्धा उत्ता मग्गेण सावि सजुत्ता। 
घोरं चरिय चरित्त इत्थीसु ण पव्वया भणिया ।। २५।। 
स्त्रियों मे यदि कोई सम्यग्दर्शन से शुद्ध है तो वह भी मोक्षमार्ग मे युक्त कही गई है। वह यद्यपि घोर 
चानित्र का आचरण कर मकती है तो भी उसके मोक्षोपयोगी प्रव्॒ज्या नहीं कही गया है । 
भावार्थ - सम्बग्दृष्टि स्त्री सोलहवें स्वर्ग तक ही उत्पन्न हाँ सकती है आगे नहीं अत उसके 
माक्षमार्गोपयोगी दीक्षा का विधान नहीं है। हां, आर्विका का व्रत उन्हें प्राप्त हाता है और उपचार मे वे महाव्रत की 
घाग्क मी कही जाती है ।। २४ ।। कप 
चित्तासोहि ण तेसिं ढिल्‍ल भाव तहा सहावेण। 
विज्जदि मासा तेसि इत्थीसु ण सकया झाण।। २६ | । 
स्त्रियों का मन शुद्ध नहीं हाता उनका परिणाम स्वभाव से ही शिथिल होता है उनके प्रत्यक मास में 
मासिक धर्म होता है और सदा भीर प्रकृति होने मे उनके ध्यान नहीं होता है ।। २६ | । 
माहेण अप्पगाहा समुद्द्सलिल सचेलअत्थेण । 
इच्छा जाह्ु णियत्ता ताह णियत्ताईं सवब्वदुक्खाइ।। २७।। 
जिस प्रकार काई मनुष्य अपना वस्त्र धोने के लिये समुद्र के जल मे मे थोड़ा जल ग्रहण कर्ता है उसी 
प्रकार जा ग्रहण करन योग्य आहाणदि में मे थोड़ा आहाशदि ग्रहण करत हैँ । इसी प्रकार जिन मुनियों की इच्छा 
निवृत्त हो गई है उनके सब दु ख निवृत्त हो गये हैं।। २७ ।। 
इस प्रकार सृत्रपाएटरट समाप्त हआ | 


चारित्रपाहुड 


सव्वण्हु सव्बदसी णिम्मोहा वीयराय परमेटठी | 
बंदित्तु तिजगवदा अरहंता भव्वजीवेहिं।। १।। 
णाण दंसण सम्मं॑ -चारित्तं सोहिकारण तेसि। 
मुक्खाराहणहेउं चारित्तं पाहुड वोच्छे।। २।। 


मैं सर्वज्ष, सर्वदर्शी, निर्मोह, वीतराग, परमपद में स्थित प्रिजगत क द्वाग बन्दना: भव्यजीवों के द्वाग 
पृज्य अरहन्तां को बन्दना कर सम्यरदर्शन, सम्यग्ञान और सम्यक्चारित्र की श॒द्धि का कारण ।॥ मोक्ष प्राप्ति का 
ढ़ेनु स्प चारित्रपाहुड कद्ंगा ।। १-२।। 


२०६/ कुन्दकुन्दभारती 
ज॑ं जाणइ त॑ णाणं जं पिच्छह त च दसण भणियं। 
णाणस्स पिच्छिवस्स य समवण्णा होइ चारित्तं।। ३ ।। 
जो जानता है वह ज्ञान है, जो देखता है अर्थात्‌ श्रद्धान करता है वह दर्शन कहा गया है। तथा ज्ञान 
और दर्शन के संयोग से चारित्र होता है।। ३ । | 
एए तिण्णिवि भावा हव॑ंति जीवस्स अक्खयामेया। 
तिण्डं पि सोहणत्ये जिणभणियं दुविह चारित्त।। ४ ।। 
जीव के ये ज्ञानादिक तीनों भाव अक्षय तथा अमेय होते हैं। इन तीनों की शुद्धि के लिये जिनेन्द्रभगवान्‌ 
ने दो प्रकार का चारित्र कहा है।। ४ ।। 
जिणणाणदिद्ठसुद्ध पठम॑ सम्मत्तचरणचारित्तं। 
विदियं संजमचरणं जिणणाणसदेसिय त पि।। ५।। 


इनमें पहला सम्यक्त्व के आचरण स्प चारित्र है जो जिनेन्द्रमाषित ज्ञान और दर्शन से शुद्ध है तथा 
दूसरा सयम के आचरण रुप चारित्र है वह भी जिनेन्द्र भगवान के ज्ञान से उपदेशित तथा शुद्ध है ।। ४॥। 
एवं थिय णाऊण य सब्बे मिच्छत्तदोससकाइ। 
परिहरिसम्मत्तमला जिणभणिया तिविहजोएण || ६।। 
इस प्रकार जानकर जिनदेव से कहे हुए मिथ्यात्व के उदय में होने वाले शकादि दोषों को तथा त्रिमृंढता 
आदि सम्यक्त्व के सब मन्रों को मन, वचन, काय से छोड़ो ।। ६।। 
णिस्संकिय णिक्कंखिय णिव्विदिगिद्या अमृढदिटठी य। 
उबगृहण ठिदिकरण वच्छल्लपहावणा य ते अटठ ।। ७।। 
नि शंकित, नि काक्षित, निर्विचिकित्सा, अमूठदृष्टि, उपगृहन स्थितिकरण, वात्सल्य और प्रभावना ये 
सम्यग्दर्शन के आठ अग अथवा गृण हैं ।। ७।। 
त॑ चेब गुणविसुद्ध जिणसम्मत्त सुमुक्खठाणा य। 
ज॑ चरइ णाणजुत्त पढमं सम्मत्तवरणचारित्त।। ८।। 
वही जिन भगवान्‌ का थ्रद्धान जब नि शकित आदि गुणों से विशुद्ध तथा यथार्थ ज्ञान से युक्त होता है 
तब प्रथम सम्यकत्वाचरण चारित्र कहलाता है। यह सम्यक्त्वाचरण चारित्र मोक्ष प्राप्ति का साधन है |) ८।। 
सम्मत्तचरणसुद्धा संजमचरणस्स जड़ व सुपसिद्धा। 
णाणी अमृढदिदृठी अबिरे पावति णिव्वाण ।। <।। 
जो सम्यकत्वाचरण चारित्र से शुद्ध हैं, ज्ञानी हैं और मूढता रहित हैं वे यदि संयमचरण चारित्र से 
युकत हों तो शीघ्र ही निर्वाण को प्राप्त होते हैं।। ६।। “चर 
सम्मत्तचरणभट॒टा संजमचरणं चरंति जे वि णरा। 
अण्णाणणाणमूढा तहबि ण पावति णिव्वाण ।। १0।। 
जो मनुष्य सम्यक्वाचरण चारित्र से म्रष्ट हैं किन्तु संयमचरण चास्त्रि का आचरण करते हैं वे 
मिथ्याश्ञान और सम्यग्ज्ञान के विषय में मूढ होने के कारण निर्वाण को नहीं पाते हैं ।। १0 ।। 


अप्टपाइुड/ २०७ 
वच्छल्ल॑ विणएरण य अणुकंपाए सुदाणदच्छाएं। 
मग्गणगुणसंसणाए उवगूढ़ण रक्खणाए य।। ११॥। 
एएंहिं लक्खणेहिं य लक्खिज्जद अज्जवेहि भावेहिं। 
जीवो आराहंतो जिणसम्मत्तं अमोहेण ।। १२।। 


मोह का अभाव होने से जिनोपदिष्ट सम्यकत्व की आराधना करने वाला सम्यग्दृष्टि पुरुष बात्सल्य, 
विनव, दान देने में दक्ष, दवा, मोक्षमार्ग की प्रशंसा, उपगृहन, सरक्षण - स्थितीकरण और आर्जवभाव इन लक्षणों से 
जाना जाता है।। ११-१२ ।। अप ज वललम कफ ेु 
उच्छाहभावणासंपसंससेवा_ कुदसण.. सद्धा। 
अण्णाणमोहमग्गे कुव्वंतो जहदि जिणसम्म।। १३।। 
अज्ञान और मोह के मार्ग रुप मिथ्यामत में उत्साह, भावना प्रशंसा, सेवा और श्रद्धा करता हुआ पुरुष 
जिनोपदिष्ट सम्यक्त्व को छोड देता है।। १३।। जायजा सस्सिलिस ॥॒ 
उच्छाहभावणासंपसंससेवा सुदसणे. सद्धा। 
ण जहदि जिणसम्मत्तं कुब्वंतो णाणमग्गेण ।। १४ ।। 
समीचीन मत में श्ञानमार्ग के द्वारा उत्साह भावना प्रशसा सवा और श्रद्धा को करता हुआ पुरुष 
जिनोपदिष्ट सम्यकत्व को नहीं छ्ोड़ता है।। १४। (कलर 
अण्णाणं मिच्छत्तं वज्जहि णाणे विसुद्धसम्मत्ते। 
अह मोह सारंभ॑ परिहर धम्मे अहिसाए।। १४।॥। 
है भव्य ' तू ज्ञान के होने पर अज्ञान को, विशुद्ध मम्यकत्व के होन पर मिथ्यात्व को और अहिंसा धर्म 
के होने पर आरम्भ सहित मोह को छोड दे ।। १५।। है हि 
पव्वज्ज संगचाए पयट्ट सुतव सुसजमे भावे। 
होइ सुविसुद्धड्जाणं णिम्मोहे वीयरायत्ते ।। १६॥। 


है भव्य ' तू परिग्रह का त्याग होने पर दीक्षाग्रहण कर और उत्तम सयमभाव के होने पर श्रेष्ठ तप में 
प्रवृत्त हो क्योंकि मोह़ रहित वीतरागभाव के होने पर ही अत्यन्त विशुद्ध ध्यान हाता है । | १६ ।। 
मिच्छादंसणमग्गे मलिणे अण्णाणमोहदासहि। 
बज्ञंति मूढजीवा मिच्छत्ताबुद्धिउदण्ण ।। १७॥। 
मूठजीव, अज्ञान और मोहस्पी दोषों से मलिन मिश्यादर्शन के माग मे मिथ्यात्व तथा मिथ्याज्ञान के उदय 
से लीन होते हैं।। १७।। ; &ु 
सम्मददंसण पस्सदि जाणदि णाणेण दब्वपज्जाया। 
सम्मेण य सददहदि य परिष्दरदि चारित्त जे दोसे।। १८।। 


जब यह जीव समीचीन दर्शन के द्वारा सामान्य सत्तान्मक पदार्था को देखता है गम्यग्जान के द्वारा 
द्रव्य और पर्यायों को जानता है तथा सम्यग्दर्शन के द्वाग उनका थ्रद्धान करता है तमी चारित्र सम्बन्धी दोषों को 
छोडता है ।। १८ ।। 


२०८/ कुन्दकुन्दभारती 
एए तिण्णि वि भावा हवति जीवस्स माहरहियस्स | 


णियगुणमाराहतो अधिरेण वि कम्म परिहरइ।। १४ ।। 
ये तीनों माव - सम्बग्दर्शन, सम्यरज्ञान और सम्यक्धास्त्रि माहरहित जीव के होते है। आत्मगुण की 


आगधना करने वाला निर्मोह जीव शीघ्र ही कर्मों का नाश कग्ता है। | १६।। 
संखिज्जमसंखिज्जगुण च ससारिमेस्मत्ता ण॑ं। 
सम्मत्तमणुच्चरता करति दुक्खक्खय घीरा।। २०।। 
सम्यक्त्व का आचरण करने वाले घीर-वीर पुरुष ससारी जावा दी मर्यादा रुप कर्मों की सख्यातगुणी 
तथा अगख्यातगुणी निर्जग करते हुए दु खों का क्षय करते हैं।। २७।। 
दुविहं सजमचरणं सायार तह हवे णिरायार। 
सायारं सग्गथे परिगढ़रहिय णिरायार ।। २१।। 
सागार और निरागार के मेद मे सबमचरण चाजि्र दा प्रकार का हाता है। उनमें से सागार चारित्र 
परिग्रह सहित श्रावक के होता है और निणगार चारित्र परिग्रहरहत मुनि के होता है ।। २१ || 
दसणवयसामाइयपोसहसबित्तरायभत्ते य। 
बभारंभपरिग्गहअणुमण उदिदटठदेसविरदी य।। २२॥। 
दर्शन, व्रत सामाविक, प्रोषध मचित्तत्याग शत्रिमुक्तित्याग ब्रह्मचर्य आस्म्मत्याग परिग्रहत्याग 
अनुमतित्याग और उदिदष्टत्याग ये ग्यारह मेद देशबिस्त - श्रावक के हैं ।। २० ।। 
पंचेवणुव्वयाइ गुणव्वयाइ हवति तह तिण्णि। 
सिक्‍्खावय चत्तारि 4 सजमचरण च साथार ।। २३।। 
पाच अणव्रत, तीन गुणव्रत और चार शिक्षाव्रत इस तरह बारह प्रकार का सागार +मद्रण चारित्र 
है || २३ ।। 
थधुले तसकायवहे थूले मोसे अदत्तथले य। 
परिहारो परमहिला परिग्गहारभपरिमाण || २४।। 
ब्रस विधातरुप स्थूल हिंसा स्थूल असत्य, स्थल अदत्तग्रहण तया परस्ध्री संवन का त्याग करना एच 
परिग्रह और आरम्म का परिणाम करना ये क्रमश अहिसाणव्रत यत्याणव्रत अचार्याणुव्रत ब्रहनचर्याणव्रन और 


पग्ग्रहपरिमाणाणुव्रत हैं ।। २४ ।। 0 
दिसिविदिसमाण पढ़म॑ अणत्थदडस्स वज्जण विदिय। 


भोगोपभोगपरिमा इयमेव गुणव्ववा तिण्णि।। २४।। 


दिशाओं और विदिशाओं में गमनागमन का प्रमाण करना सा पढ़ला दिग्व्त नामा गुणव्रत है। अनर्थदण्ड 
का त्याग करना सो दूसरा अनर्थदण्डत्याग नामा गुणव्रत है और माग-उपभोग का परिमाण करना सो तीसरा 
भोगोपमोगपरिमाण नामा गुणव्रत है। इस प्रकार ये किम, है।। २५।। 
सामाइयं च पढम॑ विदियं च तहेव पोसहं भणियं। 


तइय॑ च अतिडिपुज्ज चउत्थ सल्लेहणा अंते।। २६।॥। 


ह अध्टपाहुड/ २०६ 
सामायिक पहला शिक्षाब्रत है, प्रोषध दूसरा शिक्षावत कहा गया है, अतिथिपूजा तीसरा शिक्षाव्रत है 
और जीवन के अन्त में सल्‍्लेखना धारण करना चौथा शिक्षाव्रत 2024! । २६ |। 338 
एवं सावयधम्म॑ संजमचरणं उदेसियं सबलं। 
सुद्धं संजमचरणं जइधर्म्म णिक्कल॑ वोच्छे ।। २७।। 
इस प्रकार श्रावकघर्म रुप संयम चरण का निरुपण किया अब आगे यतिधर्म रूप सकल, शुद्ध और 
निष्कल संयमचरण का निरुषण करुगा || २७। पिटिव लेटर 
एणं॑ पंचवया पचविसकिरियासु। 


पंचसमिदि तयगुत्ती संजमचरणं णिरायार ।। २८।। 


पाव इन्द्रियों का दमन, पांचव्रत, इनकी पच्चीस भावनाएं पाच समितिया और तीन गुप्तिया यह 
निरागार संयमचरण चारित्र है।। २६।। अप वेब अं जिद 
अमणण्णे व मणण्णे सजीवदब्ब अजीवदब्बे य। 
ण करेइ रावदोसे पंचेदियसंवरों भणिओ ।। २४ ॥।। 
अमनोश और अमनोज्ञ स्त्री-पुरुषादि सजीव द्वव्यों मे तथा गृह सुबर्ण रजत आदि अजीव द्रव्यों में जो 
रागद्रेष नही करना है वह पचेन्द्रियों का सबर कहा गया है।। २६।॥ 
डिंसाविरइ अहिंसा असच्चविरई अदत्तविरई य। 
तुरियं अबंभविरई पंचम संगम्मि विरई य।। ३0।। 
हिंसा का त्याग अहिंसा महाव्रत है, असत्य का त्याग सत्यमहाव्रत है अदत्त वस्तु का त्याग अचौर्य 
महाव्रत है, कुशील विरत होना ब्रहमचर्य महाव्रत है और परियग्रह से विर्त होना अपस्यिह महाव्रत है ।। ३0 ।। 
साहंति ज॑ महल्‍्ला आयरियं ज महत्लपुब्वेहिं। 
जं थ महल्लाणि तदो महत्वया महहे याइ।। ३१।। 


जिन्हें महापुरुष धारण करते है, जो पहले महापुरुषों के द्वाग धारण किये गये हैं और जो स्वय महान्‌ 


हैं।। ३१।। 
बयगुत्ती मणगुत्ती इरियासमिदी सुदाणणिक्खेवो । 
अवलोवभोयणाए अहिंसए भावणा होंति।। ३२।। 
३ वचनगुप्ति, मनोगुप्ति, ईर्यासमिति, सुदाननिक्षेप और आलोकितभाजन ये अहिंसा व्रत की पांच भावनाए 
।।३२। । 
कोहभयहासलोहापोडाविवरीयभासणा चेव। 
विदियस्स भावणाए ए पंचेव य तहा होंति।। ३३ ।। 
क्रोघत्याग, भयत्याग, हास्यत्याग, लौभत्याग और अनुवीचिभाषण ( आगमानुकूलभाषण ) ये सत्यत्रत की 
भावनाएं है ।। ३३ | | 


सुण्णायारणिवासों विमोदितावास जं परोध च। 
एसणसुद्धिसउत्तं साहम्मीसंविसंवादों ।। ३४ ।। 


२१०/ कुन्दकुन्दभारती 
शून्यागारनिवास, विमोचितावास, परोपरोधकारण, एषणशुद्धि और सघर्माविसवाद ये पाच अचौर्यव्रत 


की भावनाएं है।। ३४ । | 
महिलालोयणपुव्वरइसरणसंसत्तवसहि. विकहाहिं। 
पुटिठयरसेहिं विरओभावण पंचावि तुरियम्मि।। ३४।। 


रागभावपूर्वक स्त्रियों के देखने से विरक्‍त होना, पूर्वरति के स्मरण का त्याग करना स्त्रियों से संसक्‍्त 
वसति का त्याग करना, विकथाओं से बिरत होना और पुष्टिकर भोजन का त्याग करना ये पाच ब्रहमचर्यव्रत की 
भावनाएं हैं।| ३४ ।। 
अपरिग्गहसमणण्णेसु सददपरिसरसरूवगधेसु । 
रायददोसाईणं परिहारों भावणा होंति।। ३६ ।। 


मनोज्ञ और अमनोज्ञ शब्द, स्पर्श, एस, रूप और गन्ध में गगद्रेष आदि का त्याग करना ये पांच 
परिग्रहत्याग व्रत की भावनाएं है ।। ३६ ।। न 
इरियाभासा एसण जासा आदाण चेव णिक्खेवो। 
संजमसोडिणिमित्ते खंति जिणा पंचसमिदीओ ।। ३७।। 
ईर्या, भाषा, एषणा, आदाननिक्षेपण तथा प्रतिष्ठापन ये पाच ममितिया संबम की शद्धि के लिये श्री 
जिनेन्द्र देव ने कही हैं।। ३७ ।। अप बह के जल 
भव्वजणबोहणत्थं जिणमग्गे जिणवरेडि जह भणियं। 
णाणं णाणसरूव अप्पाण त वियाणेहि ।। ३८।॥॥ 


भव्यजीवों को समझाने के लिये जिनमार्ग में जिनेन्ददव न जैमा कहा है वैसा जान तथा जान स्वस्प 
आत्मा को हे भव्य ' तू अच्छी तरह जान।। ३८।। ३३ 
जीवाजीवविभत्ती जो जाणड सो हवेड सण्णाणी | 
राबादिदोसरढडिओ जिणसासणमाक्खमग्गुत्ति । | ३८ ।। 
जो मनुष्य जीव और अजीव का विभाग जानता है - शरद अजीव तथा आत्मा को जुदा-जुदा 
जानता है वह् सम्यग्ज्ञानी है। जो रागद्वेष से रहित है वह जिन शासन मे माक्षमाग 8 ऐसा कहा गया है।। ३८ ।। 
दंसणणाणचरित्तं॑ तिण्णिवि जाणेह परमसद्धाए। 
ज॑ जाणिकण जोई अइरेण लहति णिव्वाण ।। ४०।। 


दर्शन, ज्ञान और चारित्र इन तीनों को तू अत्यन्त श्रद्धा से जान। जिन्हें जानकर मुनिजन शीघ्र ही 
निर्वाण प्राप्त करते है।। ४० ।। शाशवलिल 
पाऊण णाणसलिलं णिम्मलसुविसुद्धभावसजुत्ता । 
हुंति सिवालयवासी तिहुवणचूडामणी सिद्धा ।। ४१।। 
जो पुरुष ज्ञान रुपी जल को पीकर निर्मल और अत्यन्त विशुद्धभावों से संयुक्त होते हैं वे शिवालय में 
रहने वाले तथा त्रिमुवन के चूडामणि सिद्ध परमेष्ठी होते हैं।। ४१।। 
णाणगुणेहिं विहीणा ण लहंते ते सुइच्छियं लाहं । 
इय णाउं गुणदोसं त सण्णाण वियाणेहि ।। ४२।। 


अष्टपाुड/ २११ 
जो मनुष्य ज्ञान गुण से रहित हैं वे अपनी इष्ट वस्तु को नहीं पाते हैं इसलिये गुणदोषा को जानने के 
लिये तूं सम्यग्शञान को अच्छी तरह जान।। ४२ || 
घारित्तसमास्ठो अप्पासु पर ण ईहए णाणी। 
पावड अइरेण सुहं अणोवम जाण णिच्छयदों ।। ४३ ।। 
जो मनुष्य चारित्र गुण से युक्त तथा सम्बग्शानी है वह अपन आत्मा में पर पदार्थ की इच्छा नहीं 
करता है। ऐसा मनुष्य शीघ्र ही 82086 8 पाता है वह निश्चय से जान ।। ४३ कक | 
एवं व भमणियं णाणेण वीयरायेण। 


सम्मत्तसंजमासयदुण्हं॑ पि उदेसिय चरण ।। ४४ ।। 
इस प्रकार वीतराग जिनेन्द्र देव ने केवलज्ञान के द्वारा जिसका निरुषण किया था वह सम्यक्त्व तथा 
संयम के आश्रयरुप दोनों प्रकार का चारित्र मैने संक्षेप से कहा है।। ४४ | । 
भावेह भावसुद्धं फुडु रइयं चरणपाहुड चेव। 
लहु चठगइ चइठणं अड्दरेण$पुणब्भवा होई।। ४५।॥ 
है भव्य जीवों ' प्रकट रुप से रचे हुए इस चारित्रपाहुड का तुम शुद्धभावों से चिन्तन करो जिससे 
चतुर्गति से क्ूूटकर शीघ्र ही पुनर्जन्म से रढ्वित हो जाओ - जन्म-मरण की व्यथा से छूटकर मुक्त हो जाओ 
।8५। | 


इस प्रकार चारित्रपाहुड पूर्ण हुआ । 
क 


बोधपाहुड 
बहुसत्थअत्थजाणे संजमसम्मत्तसुद्धतवयरणे | 
वंदित्ता आयरिए कसायमलवज्जिदे सुद्धे।। १।। 
सबवलजणबोहणत्यं जिणमग्गे जिणवरेहिं जह भणियं। 
वुच्छामि समासेण हक्‍्कायसुहंकरं सुणह।। २।। 
जो बहुत शास्त्रों के अर्थ को जानने वाले है, जिनका तपश्चरण, संयम और सम्यक्त्व से शुद्ध है, जो 


कषायरुपी मल से रहित है और जो अत्यन्त शुद्ध है ऐसे आचा्यों की वन्दना कर मैं जिनमार्ग में श्री जिनेन्द्रदेव के 


द्वारा जैसा कहा गया है तथा जो छह काय के जीवों को सुख उपजाने वाला है ऐसा बोधपाहुड ग्रन्थ समस्त जीवों 
को समझाने के लिये संक्षेप से कहूंगा | है भव्य ! जिम ।। १-२ ।। 


आबदण्ण चेदिहरं दंसणं व जिणबिंदं। 

भणियं सुवीयरायं जिणमुद्दा णाणमादत्यं ।। ३ ।। 

अरहंतेण सुदिट॒ठं ज॑ देवं तित्थमिह्ठ य अरहंतं। 

पावज्ज गृणविसुद्धा इव गायव्वा जहाकमसो ।। ४।। 
आयतन, चैत्यगृह, जिनप्रतिमा, दर्शन, रागरढित जिनबिम्ब, जिनमुद्रा, आत्मा के प्रवोजनस्प 


२१२/कुन्दकुन्दभारती 
ज्ञान, देव, नीर्थ, अरहन्त और गुणों से विशुद्ध दीक्षा वे ग्यारह स्थान जैसे अरहन्त भगवान्‌ ने कहे हैं वैसे 


यधाक्रम से जानने योग्य है। । $-४॥। मोहों लोहो 
मय राय दोस मोहो कोहो लोहो व जस्स आयत्ता। 
पंच महव्ववधारी आयदर्ण महरिसी भणियं।। ५।। 
मद, राग, द्वेष, मोह क्रोध और लोम जिसके आधीन हो गये हैं और जो पाच महात्रतों को घारण 
करता है ऐसा महामुनि आवतन कहा गया है।। ४।। 
सिद्ध जस्स सदत्य॑ विसुद्धँ्लाणस्स णाणजुत्तस्स | 
सिद्धायद्ण सिद्ध मुणिवरवसहस्स मुणिदत्थं।। ६।। 
जो विशुद्ध ध्यान तथा कैबनशान से युक्त है ऐसे जिस मुनिश्रेष्ठ के शुद्ध आत्मा की मिद्धि हो गई है 
उस समस्त पदार्थों को जानने वाले केवलश्ञानी को सिद्धायतन कहा है।। ६ | । 
बुद्ध ज॑ बोहंतो अप्पाणं चेदयाइ अण्णं च। 
पंचमहव्वयसुद्धं णाणमयं जाण चेदिहरं ।। ७।। 
जो आत्मा को ज्ञानस्वस्प तथा दूसरे जीवों को चैतन्यस्वरुप जानता है ऐसे पाच महाव्तों से शुद्ध और 
शान में तन्‍्मय मुनि को, है मव्य तू चैत्यगृह जान ।। 9 ॥॥ े 
चेड़यबंध मोक्खं दुक्ख सुक्खं च अप्पयं तस्स। 
चेडहरं जिणमग्गे क्‍्कायहियंकरं भणिय।। ८।। 
बन्ध, मोक्ष दुख और मुख का जिम आत्मा को ज्ञान हो गया है वह चैत्य है उसका घर चैत्यगृड़ 
कहलाता है तथा जिनमार्ग में छ़्काय के जीवों का हित करने वाला सयमी मुनि चेल्यगृड़ कहा गया है | । ८ ।। 
सपरा जगमदेहा दसणणाणेण सुद्धचधरणाण । 
णिग्गंध वीयरागा जिणमग्गे एरिसा पड़िमा।। <।। 
दर्शन और जान मे पवित्र चारित्र वाले निष्परिग्रह वीतशग मुनियों का जो अपना तथा दूसरे का 
चलता फिरता शरीर है वह जिनमार्ग में प्रतिमा कहा गया है | । ६ । | ; 
ज चरदि सुद्धचरण जाणइ पिच्छेइ सुद्धसम्मत्तं। 
सा होइ वंदणीया णिग्गंथा संजदा पडिमा।। १०।॥। 
जो शुद्ध - निर्देषचारित्र का आचरण करता है, जीवादिपदार्थों को ठीक-ठीक जानना है और शुद्ध 


सम्यक्त्व स्वस्प आत्मा को देखता है वह परिग्रह रहित सयमी मनुष्य जगम प्रतिमा है तथा नमस्कार करने योग्य 
है || १0।। 


दंसण अणत णाण॑ अणंतवीरिय अणंतसुक्खाय । 
सासयसुक्ख अदेहा मुक्का कम्मटठबंधेहिं।। ११।। 
णिरुवममचलमखोहा णिम्मिविया जंगमेण स्वेण। 
सिद्धठाणम्मि ठिया वोसरपड़िमा घुवा सिद्धा।। १२।। 


जो अनन्तदर्शन, अनन्तज्ञान, अनन्तवीर्य और अनन्तसुख से सहित हैं शाश्वत-अविनाशी सुखस्वस्प हैं, 


अष्टपाहुड/ २१३ 
शरीररहित हैं, आठकर्मों के बन्धन से रहित हैं, उपमारद़ित है, चचलता रहित हैं, क्षोमरढित है, जगमस्प से निर्मित 
है और लोकाग्रभाग स्प सिद्धस्थान में स्थित हैं ऐसे शरीर रहित सिद्ध परमेष्ठी स्थावरप्रतिमा है।। ११-१२।। 

मोक्खमग्गं सम्मत्तं संजमं सुधम्मं च। 
णिग्गंब॑ णाणमयं जिणमरगे दंसण भणियं।। १३ ।। 
जो सम्यकक्‍न्व रुप, सयमस्प, उन्तमधर्म रुप, निरग्रन्थस्प एवं ज्ञानमय मोक्षमार्ग को दिखनाता है ऐसे 
मुनि के रुप को जिनमार्ग में दर्शन कहा है।। १३ ।। व 
जह फुल्लं गंधमयं भवदि हु खीरं॑ स घिवमयं चावि। 
तह दंसण हि सम्म णाणमयं होड़ रुवत्थं।। १४ ।। 
जिस प्रकार फूल गन्धमय और दूध घृतमय होता है उसी प्रकार दर्शन अन्तरा में सम्यग्शानमय है 
और बंहिरंग में मुनि श्रावक और आर्यिका के वेषर्प है।। १४ |। संदोदरा 
जिणबिबं णाणमयं संजमसुद्ध सुवीयरायं च। 
ज॑ देइ दिक्खसिक्खा कम्मक्खयकारणे सुद्धा ।। १४।। 
जो ज्ञानमय है सयम से शुद्ध है वीतशग है तथा कर्मक्षय में कारणमूत शुद्ध दीक्षा और शिक्षा देता है 
ऐसा आचार्य जिनबिम्ब कहलाता है || १४ ।। पी अर 
तस्स य करह पणामं सब्वं पुज्जं च विणय वच्छल्ल। 


जस्स च दसण णाण अत्थि धृव चेयणाभावो ।। १६ ।। 
जिसके नियम से दर्शन ज्ञान और चेननाभाव विद्यमान है उस आचार्यरुप जिनबिम्ब को प्रणाम करे, 


सब प्रकार से उसकी पूजा तबबंयगुणहि और शुद्ध प्रेम करो || १६ ।। 
तववयगुणहिं सुद्बो जाणदि पिच्छेड सुद्धसम्मत्त। 
अरहतमुद॒द एसा दायारी दिक्खसिक्खा य।। १७।। 


जो तप, व्रत और उत्तर गुणों से शुद्ध है, समस्त पदार्थों को जानता देखता है तथा शुद्ध सम्यग्दर्शन को 
घारण करता है ऐसा आचार्य अर्हन्मुदा है यही दीक्षा और शिक्षा को देने वाले हैं ।। १५।। 
दढसंजममुददाए इंदियमुद्दाकसायददमुददा । 
मुददा इह णाणाए जिणमुद॒दा एरिसा भणिया।। १८ ।। 
दृढ़ता से सबम धारण करना मो सयम मुद्रा है, इन्द्रियों को विषयों मे विमुख रखना सो इन्द्रियमुद्रा है, 
कषायों के वशीमूत न होना सो कषायमुद्रा है ज्ञान के स्वस्प में स्थिर होना सो ज्ञानमुद्रा है। जैनशास्त्रों में ऐसी 
जिनमुद्रा कही गई है।। १८ ।। 
संजमसंजुत्तस्स य सुझाणजोयस्स मोक्खमग्गस्स | 
णाणेण लडदि लक्खं तम्हा णाण च णायव्वं ।। १<।। 
सयम सहित तथा उत्तमध्यान युक्त मोक्षमार्ग का लक्ष्य जो शुद्ध आत्मा है बह ज्ञान से ही प्राप्त किया 
जाता है इसलिये ज्ञान जानने योग्य है ।। १६ ।। े वेज्ड्ायविहोणो 
जह णवि कहदि हु ककक्‍्खं रडडिओ कंडस्स वेज्डयविहीणों । 
तह णवि लक्खदि लक्ख अण्णाणी मोक्खमग्गस्स |। २० ।। 
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जिस प्रकार घनुर्विद्या के अभ्यास से रहित पुरुष बाण के लक्ष्य अर्थात्‌ निशाने को प्राप्त नहीं कर पाता 
है उसी प्रकार अज्ञानी पुरुष मोक्षमार्ग के लक्ष्यमूत आत्मा को नहीं ग्रहण कर पाता है।। विणवसंजुत्तो है] 
णाणं पुरिसस्स हवदि लहदि सुपुरिसो वि विणवसंजुत्तो। 
णाणेण लहदि लक्खं लक्खंतो मोक्खमग्गस्स ।। २१।। 
ज्ञान पुरुष अर्थात्‌ आत्मा में होता है और उसे विनयी मनुष्य ही प्राप्त कर पाता है। ज्ञान द्वारा यह 
जीव मोक्षमार्ग का चिन्तन करता हुआ लक्ष्य को रे करता है।। २१।। ेल्‍ 
मइधणुहं जस्स थिरं सुदगुणवाणा सुअत्यथि रवणत्तं। 
परमत्थबद्धलक्खो ण॒ वि चुक्कदि मोक्खमग्गस्स।। २२।। 
जिस मुनि के पास मतिश्ञान रपी स्थिर धनुष है, थ्रुतज्ञान स्पी डोरी है, रत्लत्रवरुपी बाण है और 
परमार्य रुप शुद्र आत्मस्वरुप में जिसने निशान बाघ रक्‍्खा है मं सुदेह मोक्षमार्ग से नहीं चूकता है ।। 2२।। 
जो अत्यं धम्मं काम सुदेइ णाणं च। 
सो देड जस्स अत्थि हु अत्यो धम्मो य पव्वज्जा।। २३ ।। 
देव वह है जो जीवों को धर्म, अर्थ, काम और मोक्ष का कारणमभूत ज्ञान देता है। वास्तव में देता भी 
वही है जिसके पास घर्म, अर्थ, काम तथा दीक्षा होती है ।। २३ ।। 
धम्मो दयाविसुद्धों पव्वज्जा सव्वसंगपरिचत्ता। 
देवों बवगयमोहों उदययरों भव्वजीवाणं।। २४ ।। 


धर्म वढ़ है जो दया मे विशुद्ध है, दीक्षा वह है जो सर्वपरिग्रह से रहित है और देव वह है जिसका 
मोह दूर हो गया हो तथा जो भव्य जीवों को अभ्युदव का करने वाना हो ।। २४।। 
पंचेंदियसजदे णिरावेक्खे। 
ण्हाऊण मुणी तित्ये दिक्खासिक्खासुण्हाणेण ।। २५।। 
जो वबत और सम्यक्त्व से विशुद्ध है, पचेन्द्रियों मे सयत है अर्थात्‌ पाचों इन्द्रियों को वश करने वाला है 
और इस लोक तथा परलोक सम्बन्धी मोग-परिभोग से नि स्पृष्ठ है ऐगे शुद्ध आत्मा स्पी तीर्थ में मुनि को 
दीक्षा-शिक्षा स्पी उत्तम स्नान से पवित्र होना चाहिये।। २४ ।। 
ज॑ णिम्मल॑ सुधम्म॑ सम्मत्तं संजमं तव॑ णाण। 
त॑ तित्य॑ जिणमग्गे हवेड जदि संतभावेण।। २६।। 
यदि शान्तभाव से निर्मल धर्म, सम्यग्दर्शन, सयम, तप और ज्ञान धारण किये जायें तो जिनमार्ग में यही 
तीर्थ कहा गया है ।। २६ ।। 
णामे ठवणे हि य सं दब्वे भावे हि सगुणपञ्जाया। 
चउणागदि संपदिमे भावा भावंति अरहंतं।। २७।। 
नाम, स्थापना, दव्य और भाव इनके द्वारा गुण और पर्याव सहित अरहन्तदेव जाने जाते है। च्यवन, 
“आगति और सपत्ति ये भाव अर्हन्तपने का बोध कराते है।। २७।। 


। स्वर्गादि से अवतार लेना। 2 भरतादि क्षेत्रों में ऋकर जन्म घारण करना। 3 सम्पव रत्नवृष्टि आदि। 


अप्टपाहूड/२१४ 
दंसण अणंत णाणे मोक्‍्खो णटठटठकम्मबंधेण । 
णिरुवमगुणमारुढो अरइंतो एरिसो होई।। २८।॥ 
जिसके अ्नन्तदर्भन और अनन्तज्ञान है, अष्टकर्मों का बन्ध नष्ट होने से जिन्हें भाव मोक्ष प्राप्त हो 
चुका है तथा जो अनुपम गुणों को धारण करता है ऐसा शुद्ध आत्मा अरहन्त होता है।। २८।। 
जरवाहिजम्ममरणं चउगड़गमणं च पुण्णपादं च। 
हंतृण दोसकम्मे हु उ णाणमये च अरहंतो।। २ ।। 
जो बुढापा, रोग, जन्म, मरण, चतुर्गतियों में गमन, पुण्य और पाप तथा रागादि दोषों को नष्ट कर 
ज्ञानमय होता है वह अरहन्त कहलाता है।। २६।। 
गुणठाणमग्गणेहिं य पज्जत्तीपाणजीवठाणेहि । 
ठावण पंचविहेष्डि पणयव्वा अरहपुरिसस्स ।। ३0।॥। 
गुणस्थान, मार्गणा, पर्याप्ति, प्राण और जीवसमास इस तरह पाच प्रकार से अर्हन्तपुरुष की स्थापना 


करना चाहिये || ३०।। 
तेरहमें गुणठाणे सजोइकेवलिय होड़ अरहंतो। 
चउतीस अइसयगुणा होंति हु तस्सटठ पडिहारा ।। ३१।। 


तेरहवें गुणस्थान में सयोगकेवली अर्हन्त होते हैं उनके स्पष्ट रुप से चौतीस अतिशय रुप गुण तथा 
आठ प्राकिहार्य होते हैं ।। ३१ । | 


च काए जोए वेए कसायणाणे य। 
संजमदंसणलेस्सा भविया सम्मत्त सण्णि आहारे ।। ३२।। 


गति, इन्द्रिय, काय, योग, वेद, कषाय, ज्ञान, सयम, दर्शन, लेश्या, भव्यत्व, सम्यक्त्व, सज्ञी और 
आहार इन चौदढ़ मार्गणाओं में अरहन्त की स्थापना करनी याहिये।। ३२।। 
आहारो य सरीरो इदियमण आणपाणभासा य। 


पज्जत्तिगुणसमिद्धो उत्तमदेवों हवड अरहो।। ३३ ।। 


आहार, शरीर, इन्द्रिय, मन, श्वासोच्छ्बास और भाषा इन पर्वाप्तिस्प गुणों से समृद्ध उत्तमदेव अर्हन्त 
होता है ।। ३३ ।। 


पंचवि इंदिययाणा मणवयकाएण तिण्णि बलपाणा। 
आणप्पाणप्पाणा आउगपाणेण डोंति दह पाणा।। ३४।। 
पांचों इन्द्रियों मन, बचन, काय की अपेक्षा तीन बल, तथा आवु प्राण से सहित श्वासोच्छुवास ये दश 


प्राण होते है 
...... अणुवभवे पंचिंदिय जीवट्ठाणेसु हो चडदसमे। 
एहे गुणगणजुत्तो गुणमाख्दों हबड अरहो।। ३५।। 


मनुष्यपर्याय में पंचेन्द्रिय नाम का जो चौदहवां जीवसमास है उसमें इन गुणों के समूढ से युक्त, तेरहवें 
गुणस्थान पर आरूद मनुष्य अर्हन्त होता है।। ३४ ।। 


२१६/कुन्दकुंन्दभारती 
जरबाहिदुक्खरहियं आहारणिहारबज्जियं विमलं। 
सिंडाण खेल सेओ णत्यि दुगुंद्या व दोसो य।। ३६।॥। 
दस पाणा पज्जत्ती अटठसहस्सा य लक्खणा भणिया। 
गोखीरसंखधवलं मंसं रुहिरं च सब्बंगे ।। ३७।। 
एरिसगुणेहिं सब्बं अइसबवबंत सुपरिमलामोय॑। 
ओरालिय घ काय॑ णायव्वं अरहपुरिसस्स ।। ३८॥।॥। 
जो बुढापा, रोग आदि के दु खों से रहित है, आहार नीढ़ार से वर्जित है, निर्मल है और जिसमें नाक 
का मल, थूक, पसीना, दुर्गन्‍्ध आदि दोष नही है।। ३६ ।। 
जिनके १० प्राण ६ पर्याप्तिवा और १००८ लक्षण कहे गये हैं वे तथा जिनके सर्वाग में गोदुग्ध और शख 
के समान सफेद मांस और रुघिर है।। ३७ ।। 
इस प्रकार के गुणों से सहित तथा समस्त अतिशयों से युक्त अत्यन्त सुगन्धित औदारिक शरीर 
अर्हन्त पुरुष के जानना चाहिये। यह द्वव्य अर्हन्त का वर्णन है।। ३८ ।। 
मयरायदोसरहि ओ कसायमलवबज्जिओ य सुविसुद्धो । 
वित्तपरिणामरहिदों केवलभावे मुणेयव्वों ।। ३४ ।। 
केवलज्ञान स्प भाव के होने पर अर्हन्त, मद, रागद्वेष से रहित, कषायरुप मल से वर्जित, अत्यन्त शुद्ध 
और मन के परिणाम से रहित होता है ऐसा जानना चाहिये।। ३६ ।। 
सम्मददंसभि पस्सइ जाणदि णाणेण दब्बपज्जाया। 
सम्मत्तगुणविसुद्धों भावों अरहस्स णायव्वो ।। ४०।। 


अरहंत परमेष्ठी अपने समीचीन दर्शनगुण के द्वारा समस्त द्वव्य पर्यावों को सामान्य रुप से देखते हैं 
और ज्ञान गुण के द्वारा विशेष रुप से जानने हैं। वे सम्यग्दर्शन स्प गुण से अत्यन्त निर्मल रहते हैं। इस प्रकार 
अरहन्त का भाव जानना चाहिये।। ४० ।॥। 


सुण्णहरे तरुहिट॒ठे उज्जाणे तह मसाणवासे वा। 

गिरिगृह गिरिसिहरे वा भीमवणे अहव वसिदों वा।। ४१।। 

सवसासत्तं तित्य वचचइदालत्तयं घ वुत्तेहिं। 

जिणभवण्ण अह वेज्डां जिणमग्गे जिणवरा विंति।। ४२।। 
ग्यड़व्वजुत्ता पंचिदियसंजया णिरावेक्खा। 

सज्ड्ायद्याणजुत्ता मुणिवरवसहा णिड्च्छंति।। ४३ ।। 


शृत्यगृह में, वृक्ष के अधस्तल में, उद्यान में, श्मशान में, पढ़ाड के गुफा में, पढ़ाड के शिखर पर, मयकर 
वन में अथवा वसतिका में मुनिराज रहते हैं । 

स्वाधीन मुनियों के निवासरुप तीर्थ, उनके नाम के अक्षररुप वचन, उनकी प्रतिमारुप चैत्य, प्रतिमाओं 
की स्थापना का आधार रुप आलय और कहे हुए आयतनादि के साथ जिनभवन - अकृत्रिम जिन चैत्यालय आदि 
को जिनमार्ग में जिनेन्द्रदेव मुनियों के लिये वेद्य अर्थात्‌ जानने योग्य पदार्थ कहने हैं। पाच महावतों से सहित, पाय 


अप्लैपाहूड/ २१७ 
इन्द्रियों को जीतने वाले, नि स्पूष् तथा स्वाध्याय और ध्यान से युक्त श्रेष्ठ मुनि उपर्युक्त स्थानों का निश्चय में 


चाहते हैं।। ४१-४३ । | लिशनेकनरसुकको 
गिहगंधमोहमुक्का बावीसपरीसहा जियकसाया। 
पावारंभविमुक्का पव्वज्जा एरेसा भणिया ।। ४४ |! 
जो गृहनिवास तथा परिग्रह के मोह से रहित है, जिसमें बाईस परीषह़ सह़े जाते है, कषाय जीती 
जाती हैं और जो पाप के आरम्म से रहित है ऐसी दीक्षा जिनेन्द्र देव ने कही है।। ४४ ।। 
घणघण्णवत्थदाणं डिरण्णसयणासणाइ छत्ताई। 
कुददाणविरहरहिया पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४४।। 
जो घन, धान्य वस्त्रादि के दान, सोना, चांदी शय्या आसन नधा छत्र आदि के खोटे दान से रहित 
है| ऐसी दीक्षा कही गई है || ४५४ | | मल 
सत्तूमित्ते 4 समा बदा अलद्विलद्वि समा। 
मणकणएछए सम्रभावा पव्वज्जा एरिसा भणिया || ४६ ।। 
जो शत्रु और मित्र प्रशसा और निन्‍दा हानि और लाभ तथा तृण और सुवर्ण में समान भाव रखती है 
ऐसी जिनदीक्षा कहीं गई है ।। ४६ | । शक 
उत्तममज्डिमगेडे दारिददे ईसरे णिरावेक्खा । 
सब्वत्थगिडिदर्पिडा पव्वज्जा णरेसा मणिया ।। ४७।। 
जहा उत्तम और मध्यम घर में दरिद्र तथा धनवान में कोई मेद नहीं रहता तथा सब जगढ़ आढ़ार 
ग्रहण किया जाता है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है ।। ४७ | । 
णिग्गंथा णिस्संगा णिम्माणासा अराय णिददोसा। 
णिम्मम णिरहंकारा पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४८।। 
जो परिग्रह रहित है, स्त्री आदि पर पदार्थ के मरर्ग से रहित है, मानकघाय और भोग-परिमोग की 
आशा से रहित है, राग रहित है, दोष रहित है, ममता रहित है और अढकार रहित है ऐसी जिन दीक्षा कहीं गई 


है।। ४८ 
के णिण्णेहा णिल्लोहा णिम्मोहा णिव्वियार णिक्कलुसा। 
णिब्भय णिरासभावा पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४४८॥।। 


जो स्नेहरहित है, लोभरहित है, मोहरहित, विकारहित है, कलुषतारहित है भयरहित है और 
आशारहित है ऐसी जिन दीक्षा कही गई है ।। ४४ ।। अकबर ५ 
जहजायरूवसरिसा अवलंबियभुव णिराउहा संता। 


परकियणिलयणिवासा पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४० ।। 
जिसमें सद्योजात बानक के समान नग्न स्प धारण किया जाता है, भुजाएं नीचे की ओर नटकाई 


जाती हैं जो शस्त्ररहित है, शान्त है और जिसमें दूसरे के द्वारा बनाई हुई बसतिका में निवास किया जाता है ऐसी 
जिनदी्षा कही गई है।। ४० ।। 


२१६/कुन्दकुन्दभाग्ती अर ्ककारव जिलों 
उवसमखमदमजुत्ता सरीरसंक्कारवज्जिया रुक्‍्खा। 


मयरायदोसरहिया पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४१।। 
जो उपशम, क्षमा तथा दम से युक्त है, शरीर के संस्कार से वर्जित है, रुक्ष है, मद, राग एव द्वेष से 
रहित है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है।। ४१।। 
विवरीयमूठभावा पणट्ठकम्मट्ठ णदठमिच्छत्ता। 
सम्मत्तगुण विसुद्धा पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४२ ।। 


जिसका मृढमाव दूर हो गया है, जिसमें आठों कर्म नष्ट हो गये हैं, मिथ्यात्व माव नष्ट हो गया है और 
जो सम्यग्दर्शन रुप गुण से है? वध है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है।। ४२।। गा 
पव्वज्जा छहसंहणणेसु भणिय णिग्गंथा। 


भावंति भव्वपुरिसा कम्मक्खयकारणे भणिया।। ५३ ।। 


जिनमार्ग में जिनदीक्षा कहों सहनन वालों के कहीं गई है। यह दीक्षा कर्म क्षय का कारण बतार्ड गई है। 
ऐसी दीक्षा की भव्य पुरुष निरन्तर भावना करते है।। ४३ ।। किम हो 
तिलतुसमत्तणिमित्त॑ ही णत्थि । 
पव्वज्ज हवड़ एसा जह भणिया सव्वदरिसीहिं।। ५४ ।। 


जिसमें तिलतुषमात्र बाहय परिग्रह का भग्रह नही है ऐसी जिनदीक्षा सर्वशञ देव के द्वार कही गई है।। ४४ ।। 
उवसग्गपरिसडसडा णिज्जणदेसे हि णिच्च अत्थेड 


सिलकटठे भूमितले सब्बे आर्हड़ सव्वत्थ।। ४४।। 


उपसर्ग और परिषहों को सहन करने वाले मुनि निरन्तर निर्जन स्थान में रहते हैं वड़ां भी सर्वत्र 
शिला, काष्ठ या मूमितल पर बैठते हैं।। ४४ ।। 
पसुमहिलसंढसंगं कुसीलसंगं ण कुणइ विकहाओ | 
सज्झायड्ञाणजुत्ता पव्वज्जा एरिसा भणिया।। ४६ ।। 
जिसमें पशु, स्त्री, नपुसक और कुशील मनुष्यों का सग नही किया जाता, विकथाए नहीं कही जातीं 
और सदा स्वाध्याय तथा ध्यान में लीन रहा जाता है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है।। ४६ ।। 


तबबयगुणेहि सुद्धा संजमसम्मत्तगुणविसुद्धा य। 
सुद्वा गुणेहिं सुद्धा पव्यज्जा एरिसा भणिया।। ४५७।। 


जौ तप, व्रत और उत्तर गुणों से शुद्ध है, संजम, सम्यक्त्व और मूलगुणों से विशुद्ध है तथा दीक्षोचित 
अन्यगुणों से शुद्ध है ऐसी जिनदीक्षा कही गई है।। ४७ ।॥। 


एवं आयत्तणगुणपज्जत्ता बहुविसुद्धसम्मत्ते। 
णिग्गंवे जिणमग्गे संखेवेणं जहाखादं ।। ४८ ।। 


इस प्रकार आत्मगुणों से परिपूर्ण जिनदीक्षा, अत्यन्त निर्मल सम्यक्त्व सढित, निष्परिग्रह जिनमार्ग में 
जैसी कही गई है दैसी संक्षेप से मैंने कही है ।। ४८ ।। 
स्वत्यं सुद्धत्यं जिणमग्गे जिणवरेहिं जह भणियं। 


भव्वजणबोहणत्थ॑ हृकक्‍्कायहिदंकरं उत्तं।। ४६ ।॥ 
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जिनेन्द्रदेव ने जिनमार्ग में शुद्धि के लिये जिस स्पस्थ मार्ग का निरुपण किया है, छह काय के जीवों का 
हित करने वाला बढ़ मार्ग मव्य जीवों को समझाने के लिये मैंने कहा है।। ४६।। कहिवं 
सद्दवियारों हुआ भासासुल्तेसु जं जिणो कहिय॑। 


सो तह कहिय॑ं णायं सीसेश य मद्दबाहुस्स ।। ६0 ।। 


शब्द विकार से उत्पन्न हुए भाषासूत्रों में श्रीजिनेन्द्र देव ने जो कहा है तथा भद्वबाहु के शिष्य ने जिसे 
जाना है वही मार्ग मैंने यहा कहा है ।। ६0 ।। 


वारसअंगवियाणं चउदसपुव्वंगविउलवित्थरणं। 
सुयणाणिभद्दवाहू गमयगुरु भयवओ जबओ।। ६१।। 


द्वादशाग के जानने वाले, चौदहपूर्वों का बृड़त्‌ विस्तार करने वाले और व्याख्याकाणों में प्रधान 
श्रुतकेंवली भगवान्‌ मद्रबाडु जयवन्त होदें।। ६१ ।। 


इस प्रकार बोधपाहुड समाप्त हुआ। 
क् 


भावपाहुड 


णमिऊण जिणवररिंदे णरसुरभवर्णिदवंदिए सिद्धे | 
वोच्छामि भावपाहुडमवसेसे संजदे सिरसा।। १।। 


चक्रवर्ती, इन्द्र तथा घरणेन्द्र से वन्दित अर्हन्तों को, सिद्धों को तथा अवशिष्ट आचार्य, उपाध्याय और 
साधु स्प सबतों को शिर से नमस्कार कर मैं मावपाहड ग्रन्थ को कहूगा।। १।। | 
भावों हि पठमलिंगं च ण दव्वलिंगं जाण परमत्थ॑। 
भावों कारणभूदों गुणदोसाणं जिणा बिति।। २।। 
निश्चय से माव, जिनदीक्षा का प्रथम लिंग है, द्रव्यलिंग को तू परमार्थ मत जान, भाव ही गुणदोषों का 
कारण है ऐसा जिनेन्द्र देव कहते हैं ।। २।। 


भावविसुद्धिणिमित्तं बाहिरगंबस्स कीरए चाओ। 
बाहिरचाओ विहओ अब्भंतरंगंथजुत्तस्स ।। ३।। 


भावशुद्धि के कारण ही बाह्य परिग्रह का त्याग किया जाता है। जो आभ्यन्तर परिग्रह से युक्त है 
उसका बाह्य परियग्रह का त्याग निष्फल है |। ३ ।। 


भावरहिओ ण सिज्झाड जड़ वि तबं चरइ कोडिकोडीओ | 
जम्मंतराइ बहुसो लंबियहत्थो गलियवत्यो ।। ४।। 


भावरडित जीव यदि करोड़ों जन्म तक अनेक बार हाथ लटका कर तथा वस्त्रों का त्याग कर 
तपश्चरण करे तो भी सिद्ध नहीं होता है।। ४।। 
परिणामम्मि असुद्धे गंये मुंबेह बाहिरे व जई। 
बाहिरगंबध्चाओ भावविहुणस्स कि कुणड ।। ४।। 


२२०/ ऊुन्दकुन्दभारती 
यदि कोई यति भाव अशुद्ध रहते हुए बाहय परिय्रह् का त्याग करता है तो भावहीन यति का वह बाहय 
परिग्नह त्याग क्या कर सकता है ? कुद्ध नहीं ।। ४।। 


जाणहि भावं पद्म कि ते लिंगेण भावरडिएण। 
पंथिय सिरपुरिपं जिणउबइट्ठं पयत्तेण।। ६।। 
हे पथिक ' तू सर्वप्रथम भाव को ही जान, भाव रहित वेष से तुझे क्‍या प्रयोजन ? भाव ही जिनेन्द्र देव 
के द्वाग प्रयत्न पूर्वक शिवपुरी का मार्ग बतलाया गया है।। ६ ।। 
भावरहिए सपुरिस अणाइकालं अणंतसंसारे। 
गड़िउज्डियाईं बहुसो बाहिरणिग्गंथरुवाइं।। ७।। 


हे सत्पुरुष ' माव रहित तू ने अनादिकाल से इस अनन्तसंसार में बाहयनिरग्रन्थ रुप - दव्यलिंग 
अनेक बार ग्रहण किये और छोडे है ।। ७ ।। 


भीसणणरयगईए तिरियगईए कुदेवमणुगइए । 
पत्तोसि तिव्वदुक्खं भावहि जिणभावणा जीव ।। ८।। 
हे जीव ' तूने भयकर नरक गति में, तिर्यच गति में, नीचदेव और नीच मनुष्यगति में तीव दु ख प्राप्न 
किये हैं अत तू जिनेन्द्रप्रणीत भावना का चिन्तवन कर | | ६ ।। 
सत्तसु णरयावासे दारुणभीसाई असहणीयाड । 
भुत्ताइ सुडरकालं दुक्खाईं णिरंतर सहियाइ ।। < ।। 
हे जीव ! तूं ने सात नण्कावासों में बहुत काल तक अत्यन्त भयानक और ने सहन योग्य दु ख 
निरन्तर मोंगि तथा सहे है ।। €।। 
खणणुत्तावणबालणवेवणविच्छेवणाणिरोह च । 
पत्तोसि भावरहिओ तिरियगईए चिरं कालं।। १०।। 
है जीव ! भावरबित तू ने तिरयंधगति में चिर्काल तक खोदा जाना तपाया जाना जलाया जाना हवा 
किया जाना, तोड़ा जाना और रोका जाना आदि के दु ख प्राप्त किये हैं।। १० ।। 
आगंतुअमाणसिय सहज सारीरियं च चत्तारि। 
दुक्खाइ मणुयजम्मे पत्तोसि अ्ंतयं कालं।। ११।। 
है जीव ! तूने मनुष्य गति में आगन्नुक, मानसिक, साहजिक और शारीरिक ये चार प्रकार के दुख 
अनन्तकान तक प्राप्त किये है || ११ ।। 
सुरणिलवेसु सुरच्छरविओवकाले य माणसं तिव्वं। 
संपत्तोसि महाजस दुक्खं सुहभावणारहिओ।। १२।। 
हे महायश के घार्क * नूने शुभभावना में रहित डोकर स्वर्ग लोक में देव-देवियों का वियोग होने पर 
तीव्र मानथिक दु ख प्राप्त किया है ।। १२।। 
कदप्पमाइयाओ पंचवि असुहादिभावणाई य। 
भाऊण दव्वलिंगी पहीणदेवों दिवे जाओ।। १३।। 


अप्टपाहुड/ ५२१ 
हे जीव ' तू द्रव्यलिंगी ढोकर कांदर्पी आदि पाच अशुभ मावनाओं का बिन्नवन कर स्वर्ग म नाथ दव 
हुआ।। १३ ।। 
पासत्थभावणाओ अणाइकालं अणेयवाराओं। 
भाउण दुईढ पत्तो कुभावणाभावबीएहि।। १४ ।। 
हे जीव ' तूने अनादिकाल से अनेक बार पार्श्वस्थ कुशील, समकक्‍त अवसनन्‍न और मृगचारी आदि 
भावनाओं का विन्नवन कर खोटी भावनाओं के मावरुप बीजों से दु ख प्राप्त किये हैं ।। १४ ।। 
देवाण गुणा विड्ूई इड़ढी माहप्प बहुविह दट॒ठं । 
होऊण हीणदेबो पत्तों बहुमाणसं दुक्खं।। १५४ ।। 
है जीव ' तूने नीच देव होकर अन्य देवों के गुण विभूति ऋद्धि तथा बहुत प्रकार का माहात्म्य देखकर 
बहुत भारी मानसिक दु ख प्राप्त किया है ।। १४ ।। 


चठविह विकहासत्तो मयमत्तो असुहभावपयडत्यो । 
होऊण कुदेवत्तं पत्तोसि अणेयवाराओ।। १६॥। 


है जीव ' तू चार प्रकार की विकथाओं में आसक्त होकर, आठमदों मे मत्त हाकर और अशुभमादों 
से स्पष्ट प्रयोजन घार्ण कर अनेक बार कुदेवपर्याय - भवनत्रिक में उत्पन्न हुआ है ।। १६ | । 


असुडीवीहत्थेडि व कलिमलबहुला हि गब्भवसहीहि। 
वसिओसि चिरं कालं अभेवजणणीण मुणिपवर ।। १७।। 


हे मुनिप्रवर ' तूने अनेक माताओं के अशुद्ध, घृणित और पाप रुप मल में मलिन गर्म- वर्सतियों मे 
चविरकान तक निवास किया है।। १७।। बे से तप 
पीओसि धणच्छीरं अणंतजम्मंतराइं जणणीण । 
अण्णण्णाण महाजय सायरसलिला दु अहिययर ।। १८।। 
हे महायश के धारक ' तूने अनन्त जन्मों में अन्य-अन्य माताओं के सनन का इतना अधिक दूध पिया 
है कि वह इकट्ठा किये जाने पर समुद्र के जल से भी अधिक होगा।। १८।। 
तुड मरणे दुक्खेण अण्णण्णाणं अणेयजणणीणं। 
रुण्णाण णयणणीरं सायरसलिला दु अडिययरं।। १४८ ।। 
है जीव ' तुम्हारे मरने पर दु ख से रोने वाली मिनन-मिन्‍न अनेक माताओं के आयू समुद्र के जन मे 
भी अधिक होंगे।। १६ ।। 
भवसायरे अर्णते छिण्णुज्डियकेसणहरणालट्ठी । 
पुंजदइ जड कोबि जए हवदि य गिरिसमधिया रासी।। २०।। 
है जीव ! इस अनन्त संसार सागर में तुम्हारे कटे और छोडे हुए केश, नथ बाल और हड्डी को 
यदि कोई देव इकट्ठा करे तो उसकी राशि मेसुपर्वत से भी ऊंची हो जाव।। २० [। 
जलबलसिहिपवण्णंवरगिरिसरिदरितरुवणाईं सब्वत्तो । 
वसिओ सि बिर कालं तिहवणमज्झे अणप्पवसो।। २१।। 


। कांदर्पी, किल्कियिकी, समोह्ी, दानवी और आमियोगकी ये अशुभभावनाए हैं। 
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है जाव ' तूने पराधीन होकर तौन लोक के बीच जल, स्थल, अग्नि, वायु, आकाश, पर्वन, नंदी, गुफा, 
वृक्ष और वन आदि सभी स्थानों में चिरकाल तक निवास किया है।। २१।। 
गसियाई पुग्गलाईं भुवणोदरवत्तियाईं सथ्वाई। 
पत्तोसि तो ण तित्ति पुणरुबं ताईं भुंजंतो ।। २२।। 
हे जीव ' तूने नोक के मध्य में स्थित समस्त पुद्गलों का मक्षण किया तथा उन्हें बार-बार भोगते हुए 
भी तृप्ति नही हुई ।। २२।। हिहृकाससिले संदेल वो 
तिहुयणसलिलं सयल॑ पीयं तिण्हाये पीडिएण तुमे । 
तो वि ण तिण्हाच्डेओ जाओ चिंतेह भवमहणं।। २३ ।। 


हे जीव ' तुने प्यास से पीडित होकर तीन लीक का समस्त जल पी लिया तो भी तेरी प्यास का 
अन्त नही हुआ | इसलिये तू संसार का नाश करने वाले रत्नत्रय का चिन्तन कर | | २३ ।। 
गढि उज्डियाईं मुणिवर कलेवराइं तुमे अणेयाई। 
ताणं॑ णत्यि पमाणं अणंतभवसायरे धीर ।। २४ ।। 
हे मुनीश्वर ! हे घीर ' इस अनन्त ससार झागर में तूने जो अनेक शरीर ग्रहण किये तथा छोटे हैं 
उनका प्रमाण नहीं है।। २४ ।। 
विसवेयणरत्तक्खयभयसत्थग्गहणसंकिलेसाणं । 
आहारुस्सासाणं णिरोहणा खिज्जए आऊ।। २५।। 
हिमजलणसलिलगुरुवरपव्ववतरुरूहणपडणभगिषि । 
रसविज्जजोयधारण अणयपसंगेडि विविहेहिं ।। २६ ।। 
इय तिरियमणुयजम्मे सुडरं उववज्जिऊण बहुबार | 
अवमिच्चुमहादुक्ख तिव्व पत्तोसि त॑ मित्त।। २७।। 
विष वेदना, रक्‍्तक्षय, मय, शब्त्रग्रहण, सकक्‍लेश, आहारनिरोध, श्वासोच्छृवासनिरोध, बर्फ, अग्नि, 
पानी, बड़े पर्वत अथवा वृक्ष पर चढते समय गिरना, शरीर का भंग, रसविद्या के प्रयोग मे और अन्याय के विविध 
प्रसंगों ये आयु का क्षय होता है। हे मित्र ' इस्प प्रकार तिवंच और मनुष्यगति में उत्पन्न होकर घिरकाल से अनेक 


बार अकान मृत्यु का अत्यन्त तीव्र 334 22 स-३.का ख तूने प्राप्त किया है।। २४-२७ || 
हत्तीसं तिण्णिसवा छावटिट्सहस्सवारमरणाणि। 


अंतोमुहुत्तमज्झे पत्तोसि णिगोववासम्मि ।। २८।। 
है जीव ' तूने निगोदवास में अन्तर्मुड्डू्त के भीतर कयासठ हजार तीन सौ छत्तीस बार मरण प्राप्त 
किया है || २८ । | 
वियलिंदिए असीदी सट॒ठी चालीसमेव जाणेह। 


पंचिदियचउबीसं खुददभवंतो मुहुत्तस्स |। २६ ।॥। 


है जीव ' ऊपर जो अन्तमुहूर्त के क्षुद्रभव बतलावे हैं उनमें द्वीन्द्रियों के ८०, त्रीन्द्रियों के ६०, 
चतुरिन्द्रियों के ४०, और पंचेन्द्रियों के २४ भव होते हैं ऐसा तू जान।। २६।। 
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रवयणत्तवे अलद्धे एवं भमिओसि दीहसंसारे । 
इय जिणवरेडि भणिओ त॑ रव्णत्तव समायरह ।। ३0 ।। 


है जीव ' इस प्रकार रत्नत्रय प्राप्त न होने से तुने इस दीर्घ ससार में भ्रमण किया है इसलिये त्‌ 
रसलत्रय का आचरण कर ऐसा जिनेन्द्र देव ने कहा है।। ३0 ।। 


अप्पा अप्पम्मि रओ सम्माइट्ठी हवेड्ट फुडु जीवो। 
जाणइ त॑ सण्णाणं चरदिह चारित्तमग्गुत्ति।। ३१।। 


आत्मा आत्मा में लीन दोता है यह सम्यग्दर्शन है, जीव उस आत्मा को जानता है यह सम्यर्ज्ञान है 
तथा उमी आत्मा में चरण करता है यह चारित्र है।। ३१।। 


अण्णे कुमरणमरणं अणेयजम्मंतराइ मरिओसि। 
भावडहि सुमरणमरणं जरमरणविणासणं जीव ।। ३२।। 


है जीव ' तू अन्य अनेक जन्मों में कुमणण से मृत्यु को प्राप्त हुआ है अत अब जय-मरण का विनाश 
करने वाले सुमरण का चिन्तन कर || ३२। | ९ हर 
सो णत्थि दव्वसवणों परमाणुपमाणमेत्तओ णिलओ। 


जत्थ ण जाओ ण मओ तिवलोयपमाणिओ सब्बो ।। ३३ ।। 


तीन लोक प्रमाण इस समस्त लोकाकाश में ऐसा परमाणु मात्र भी स्थान नहीं है जहा कि द्रव्यलिगी 
मुनि न उत्पन्न हुआ हो और न मरा हो ।। ३३ ।। 
कालमणत जीवो जम्मजरामरणपीडिओ दुक्खं। 


जिणलिगेण वि पन्‍तो परंपराभावरहिएण ।। ३४ ।। 
आचार्य परम्परा से उपदिष्ट भावलिंग रहित द्रव्यनिग के द्वाग मी इस जीव ने अनन्तकाल तक 


जन्म-जरा-मरण से पीडित सडिदेशसमक्पतल ख ही प्राप्त किया है।। ३४ | । 
आउगपरिणामणामकालद्ठ । 


गहिउज्डियाइ बहुसो अणतमवसायरे जीवों ।। ३५।। 


अनन्त ससार सागर के बीच इस जीव ने प्रत्येक देश, प्रत्येक समय, प्रत्ययेकपुदगल, प्रत्येक आयु, 
प्रत्येक रागादि भाव, प्रत्येक नामादि कर्म तथा उत्मर्पिणी आदि काल में स्थित अनन्तशरीगें को अनेक बार ग्रहण 


किया और छोडा ।। ३४ ।। पलपरिय 
तेयाला तिण्णिसया रज्जूणं लोयखेत्तपरिमाणण । 
मुत्तृणट्ठपएसा जत्थ ण दुरुदुल्लियो जीवो।। ३६ ।। 


३४३ राजू प्रमाण लोक क्षेत्र में आठ मध्यप्रदेशों को छोड़कर ऐसा कोई प्रदेश नहीं जहा इग जीव ने 


भ्रमण न किया हो |। ३६ | । 
एक्केक्केंगुलिवाही कृण्णवदी होंति जाणमणुयाणं । 
अवसेसे य सरीरे रोवा भण कित्तिया भणिया।। ३७।। 
मनुष्य शरीर के एक-एक अंगुल प्रदेश में जब छियानवे-द्वियानवे गेग होते हैं तब शेष समस्त शरीर में 
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कितने- कितने रोग कहे जा सकते हैं, हे जीव ” यह तू जान।। ३७॥। 
ते रोवा विय सबला सहिया ते परवसेण पुव्वभवे । 
एवं सहसि महाजस किंवा बहुएहिं लविएहिं।। ३८।। 


हे मढ़ायश के धारक जीव ' तूने वे सब दु ख पूर्वभव में परवश होकर सहे हैं और अब इस प्रकार 
सह रहा है अधिक कहने से कया 2।! ३८।। 


पित्तंतमुत्फेफसकालिज्जयरुहिरखरिस किमिजाले | 
उयरे वसिओसि चिरं णवदसमांसेहिं पत्तेहिं।। ३४ ।। 


हे जीव ' तूने पित्त आत मूत्र, फुप्फुस, जिगर, रुघिर, खारिस और कीडों के ममूढ़ से मरे हुए माता 
के उदर में अनन्तबार नौ-नौ दश-दश मास तक निवास किया है |। ३६।। 
दिवसंगट्िठयमसणं आहारिय मावभुत्तमण्णते। 
छद्िदखरिसाणमज्झे जठरे वसिओसि जणणीए ।। ४०।। 
है जीव ' नूने माता के पेट में दातों के सग में स्थित तथा माता के खाने के बाद उसके खाये हुए अन्न 
को खाकर वमन और खर्सि के बीच निवास किया है ।। ४० ।। ॥ 
सिसुकाले व अमाणे असुईमज्झम्मि लोलिओसि तुमं। 
असुई असिआ बहुसो मुणिवर बालत्तपत्तेण ।। ४१॥। 
हे मुनिश्रेष्ठ ' तू अजानपूर्ण बाल्य अवस्था में अपवित्र स्थान में लोटा है तथा बालकपन के कारण 
अनेक बार तूं अपवित्र + अशटिठशक्कला लिपिक सिने मे को खाचुका है।। ४१।। े 
है । 
खरिसवसपृयशिब्मिसभरियं बिंतेहिं देहडड़ ।। ४२।। 


हे जीव ' तू इस शरीरस्पी घडे का घिनतन कर जो मास, हड्डी, वीर्य, रुधिर, पित्त और आत मे 
झरती हुए मुर्दे के समान दुर्गन्‍्ध से सहित है तथा खरिस, चर्बी, पीप आदि अपवित्र वस्तुओं से भरा हुआ है ।। ४२ ।। 
भावविमुत्तो मुत्तो ण य मुत्तो बंधवाईमित्तेण । 
इय भाविऊण उज्डसु गंथं अब्मंतरं घीर।॥ ४३ ।। 


जो रागादि भावों से मुक्त है वास्तव में वही मुक्त है, जो केवल बान्धव आदि से मुक्त हैं वढ़ मुक्त 
नहीं है । ऐसा विचारकर हे घीर वीर ! तू अन्तरग परिग्रह् का त्याग कर || ४३ ।। 
देहादिचत्तसंगो माणकसाएण कलुसिओ घीर | 
अत्तावणेण जादो बाहुबली कित्तियं काल ।। ४४ ।। 
है धीर मुनि ' देहादि के सम्बन्ध से रहित किन्तु मानकषाय से कलुषित बाहुबली स्वामी कितने समय 
तक आतापन योग से स्थित रहे थे ? 
भावार्थ - यद्यपि बाहुबली स्वामी शरीरादि से विरक्‍त होकर आतापन से विशजमान थे परन्तु "मैं 
भरत की भूमि में खड़ा हू" इस प्रकार सूक्ष्म मान विद्यमान रहने से केवलज्ञान प्राप्त नही कर सके थे। जब उनके 
हृदय से उक्त प्रकार का मान दूर हो गया था तभी उन्हें केवलजान प्राप्त हुआ था। इससे यह सिद्ध होता है कि 
अन्तरंग की उज्ज्वलता के बिना केवल बाह्य त्याग से कुछ नहीं होता।। ४४ ।। 
] बिना पके रुधिर से मिले हुए कफ को खर्सि कह़त हैं। 
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महुपिंगो णाय मुणी देहा हारादिवत्तवावारों । 
सवणत्तणं ण पत्तो गियाणमित्तेण भवियणुय ।। ४४ ।। 


हे भव्य जीवों के द्वारा नमस्कृत मुनि ' शरीर तथा आहार आदि व्यापार का त्याग करने वाले मधुपिंग 
नामक मुनि निदानमात्र से श्रमणपने को प्राप्त नहीं हुए थे।। ४४ ।। 


अण्णं च वसिद॒ठमुणी पत्तों दुक्खं णियाणदोसेण । 
सो णत्यि वासठाणों जत्थ ण दुरूदुल्लिओ जीवो ।। ४६ ।। 
और भी एक वशिष्ठ मुनि निदान मात्र से दु ख को प्राप्त हुए थे। लोक में वह निवास स्थान नहीं है 
जहा इस जीव ने भ्रमण न किया हो ।। ४६ || 


सो णत्यि त पएसो चउरासीलक्खजोणिवासम्मि | 
भावविरओ वि सवणो जत्थ ण दुरुदुल्लिओं जीवो।। ४७।। 


है जीव ' चौरासी लाख योनि के निवास में वह एक भी प्रदेश नहीं है जहा अन्य की बात जाने दो 
भावरहित साधु ने भी भ्रमण न किया हो ।। ४७ । । 
भावेण होड़ लिंगी ण्‌ हु लिंगी होड़ दव्वमित्तेण | 
तम्हा कुणिज्ज भावं कि कीरइ दव्वलिंगेण । | ४८ ।। 
मुनि, भाव से ही जिनलिगी होता है, द्वव्यमात्र से जिनलिंगी नहीं होता इसलिये भावलिंग ही धारण 
कंगे द्रव्यलिंग से क्‍या काम सिद्ध होता है 7।। ४८ ।। अं 
दण्डअणवरं सयलं डडिओ अब्भंतरेण दोसेण। 
जिणलिंगेण वि बाह्ू पडिओ सो रउरवे णरये ।। ४९ ।। 


बाहुमुनि जिनलिंग से सहित होने पर भी अन्तरंग के दोष से दण्डक नामक समस्त नगर को जलाकर 


शैरव नामक नरक में उत्पन्न हुआ था।। ४६।। 
अबरो वि दव्वसवणों दंसणवरणाणचरणपब्मट्ठो | 


दीवायणुत्ति णामो अणंतसंसारिओ जाओ।। ५0।। 


और भी एक द्वैपायन नामक द्वव्यलिंगी भ्रमण सम्यग्दर्शन, सम्यग्ञान और सम्यक्चारित्र से म्रष्ट 
होकर अनन्तसंसारी हुआ || ४0 ।। 


भावसमणों व धीरो जुबईजणवेड़िढओ विसुद्धमई। 
णामेण सिवकुमारों परीत्तसंसारिओ जादो।। ४१।। 


भावलिंग का धारक घीर दीर शिवकुमार नाम का मुनि, युवतिजनों से परिवृत्त होकर भी विशुद्ध हृदय 
बना रहा इसीलिये संसार समुद्र से पार हुआ ।। ४१ ।। 
अंगाईं दस व दुण्णि व चउदसपुव्वाइं सबलसुयणाणं | 
पढिओ अ भव्वसेणो ण भावसवणत्तणं पत्तो।। ५२।। 
भव्यसेन नामक मुनि ने बारह अग और चौंदह पूर्व र्प समस्त श्रुतज्ञान को पढ़ लिया तो मी वह 
भावश्रमणपने को प्राप्त नहीं हुआ || ५२।। 
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तुसमासं घोसंतो भावविसुद्धों महाणुभावो य। 
णामेण य सिवमभूई केवलणाणी फुडं जाओ।। ४३ ।। 


यह बात सर्व प्रसिद्ध है कि विशुद्ध मावों के धारक और अत्यन्त प्रभाव से युक्त शिवमृति मुनि 
“तुषमाष” पद को घोकते हुए - याद करते हुए केवलज्ञानी हो गये ।। ४३ ।। 
भावेण होइ णग्गो बाहिरलिंगेण कि घ णग्गेण। 


कम्मपयडीयणियर णासइ भावेण दव्वेण।। ४४ ।। 


भाव से ही निर्‌ग्रन्थ रुप सार्थक होता है केवल बाहयलिंग रुप नग्न मुद्रा से क्‍या प्रयोजन है ? कर्म 
प्रकृतियों का समुदाय मावसहित द्वव्य्िंग से ही नष्ट होता है।। ४४ ।। 
णगत्तणं अकज्जं भावणरहियं जिणे्डिं पण्णत्तं। 
इय णाऊण य णिच्चं भाविज्जाहि अप्पयं घीर ।। ४५।। 
जिनेन्द्र भगवान ने भावरहित नग्नता को व्यर्थ कहा है ऐसा जानकर है धीर ' सदा आत्मा की भावना 


कर || ४४ ।। 
देहादिसंगरडिओ माणकसाए्ह सबलपरिचत्तो । 
अप्पा अप्पम्मि रओ स भावलिंगी हवे साहू।। ५६।। 


जो शरीरादि परिग्रह से रहित, मान कषाव से सब प्रकार से मुक्त है और जिसका आत्मा आत्मा में 
रत रहता है वह साधु भावलिंगी है।। ४६ | । 
म्मात्त परिवज्जामि णिम्ममत्तिमुबटिठदो । 
आलंबणं च मे आदा अवसेसाईं वोसरे।। ५७।। 


भावलिंगी मुनि विचार करता है कि मै निर्ममत्वभाव को प्राप्त होकर ममता बुद्धि को छोडता हू और 
आत्मा ही मेरा आलम्बन है इसलिये अन्य समस्त पदार्थों को छोडता हू।। ४७ || 


आदा खु मज्झा णाणे आदा में दंसणे चरित्ते व। 
आदा पच्चक्खाणे आदा मे संवरे जोगे।। ४८ ।। 
निश्चय से मेरे ज्ञान में आत्मा है, दर्शन और चारित्र में आत्मा है, प्रत्याख्यान में आत्मा है, सवर और 
योग में आत्मा है ।4 ४८ ।। 
एगो में सस्सदो अप्पा णाणदंसणलक्खणो । 
सेसा मे बाहिरा भावा सब्बे संजोगलक्खणा ।। ४र्ट ।। 
नित्य तथा ज्ञान, दर्शन लक्षणवाला एक आत्मा ही मेरा है उसके मिवाय पर द्रव्य के सयोग से होने 
वाले समस्त भाव बाह्य हैं - मुझसे पृथक हैं।। ४६ ।। 
भावेह भावसुद्धं अप्पा सुविसुद्धणिम्मलं चेव। 
लहु चठगइ चइऊणं जड् इच्छसि सासय॑ सुक्खं।। ६० ।। 
हे भव्यजीवो ' यदि तुम शीघ्र ढी चतुर्गति को छोडकर अविनाशी सुख की इच्छा करते हो तो शुद्ध 
भावों के द्वारा अत्यन्त पवित्र और निर्मल आत्मा की ही भावना करो || ६७0 ।॥। 


जो जीवो भावंतो जीवसहावं सुझावसंजुत्तो। 2002 


सो जरमरणविणासं कुड॒इ फुडं लहइ णिव्वाणं ।। ६१।। 
जो जीव, अच्छे भावों से सहित होकर आत्मा के स्वभाव का चिन्तन करता है वढ़ जरा-मरण का 
विनाश करता और निश्चय ही निर्वाण को प्राप्त होता है।। ६१ | । 
णाणसहाओ य चेवणासदहिओ | 
सो जीवो णायव्वों कम्मक्खयकारणणिमित्तो ।। ६२ ।। 


जीव झ्ञानस्वभाव वाला तथा चेतना सहित है ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है। वह जीव ही कर्मक्षय 
का कारण जानना चाहिये।। ६२ | | 
जेसिं जीवसहावो णत्यि अभावो य सब्वहा तत्थ। 


ते होंति भिण्णदेहा सिद्धा वचिगोयरमतीदा ।। ६३ । । 
जिनके मन में जीव का सद॒भाव है, उसका सर्वथा अमाव नहीं है वे शरीर से मिन्‍्न तथा वचन के 
विषय से परे सिद्ध होते हैं ।। ६३ । | 
अरसमस्वमगधं अव्वत्तं चेयणागुणमसददं । 
जाणमलिंगग्गहणं जीवमणिद्दिटृठसंठाणं।। ६४ ।। 
जो रस रहित है, रूप रहित है, गन्ध रहित है, अव्यक्त है, चेतना गुण से युक्त है, शब्द रहित है, 
इन्द्रियों के द्वाया.अग्राहय है और आकार रहित है उसे जीव जान।। ६४ । | 
भावहि पंचपयारं णाणं अण्णाणणासणं सिम्घं। 
भावणभावियसहिओ दिवसिवसुहभावणों होइ।। ६४ ।। 


है जीव ' तू अज्ञान का नाश करने वाले पांच प्रकार के ज्ञान की शीघ्र ही भावना कर। क्योंकि 
ज्ञानभावना से सहित जीव स्वर्ग और मोक्ष के सुख का पात्र होता है।। ६४ ।। 


पदिएणवि कि कीरइ किंवा सुणिएण भावरहिएण । 
भावों कारणभूदों सायारणयारभुदाणं ।। ६६ | । 
भावरद्ित पदने अथवा भाव रहित सुनने से क्या होता है ? यथार्थ में भाव ही गृहस्थपने और मुनिपने 


का कारण है।। ६६ ।। 
दब्देण सयलणग्गा णारयतिरिया य सवलसधाया | 


परिणामेण असुद्धा ण भावसवणत्तणं पत्ता।। ६७।। 
द्रव्य रुप से सभी नग्न रहते हैं। नारकी और तिय॑ंचों का समुदाय भी नग्न रहता है परन्तु परिणामों 
से अशुद्ध होने के कारण भाव मुनिपने को प्राप्त नहीं होते।। ६७ ।। 
णग्गो पावइ दुक्खं णग्गो भमई। 
णग्गो ण लहइ बोहिं जिणभावणवज्जियं सुहरं ।। ६८।। 
जो नग्न जिन भगवान्‌ की भावना से रहित है वह दीर्घकाल तक दु ख पाता है, संसार सागर में भ्रमण 
करता है और रलत्रय को नहीं प्राप्त करता है ।। दष८ ।। 


२२८/ कुन्दकुन्दभारती 
अयसाण मायणेण य कि ते णग्गेण पावमलिणेण। 


पेसुण्णडासमच्छरमायाबहुलेण सवर्णेण | । ६६ । | 


हे जीव ' तुझे उस नग्न मुनिपने से क्‍या प्रयोजन ? जो कि अपयश का पात्र है, पाप से मलिन है, 

पैशुन्य, हास्य, मात्सर्य और माया से परिपूर्ण है।। दद ।। 
पयडरहिं जिणवरलिंगं अब्भितरभावदोसपरिसुद्धों 

भावमलेण य जीवो बाहिरसंगम्मि मवबलियई ।। ७० ।। 


हे जीव ' तू अन्तरग भाव के दोषों से शुद्ध होकर जिनमुद्रा को प्रकट कर - धारण कर। क्योंकि 
भाव दूषित जीव बाह्य परिग्रह के संग में अपने आपको मलिन कर लेता है।। ७० ।। 
धम्मम्मि णिप्पवासो दोसावासों य इच्छुफुल्लसमो 
णिप्फलणिग्गुणयारो णउसवणों णग्गस्वेण।। ७१ ।। 
जो धर्म से प्रवास करता है - धर्म से दूर रहता है, जिसमें दोषों का आवास रहता है और जो ईख के 
फूल के समान निष्फल तथा निर्गुण रहता है वह नग्नस्प में रहने वाला नट श्रमण है - साधु नही, नट है ।। ७१ ।। 
रायसंगजुत्ता जिणभावणरहियदव्वणिग्गंथा । 
ण लहंति ते समार्हि बोहिं जिगसासणे विमले।। ७२ ।। 
जो मुनि राग स्प परिग्रह से युक्त है और जिनमावना से रहित केवल बाहयरुप में निर्‌ग्रन्थ हैं - नग्न 
है वे पवित्र जिनशासन में समाधि और बोध - रत्नत्रय को नही पाते हैं। [ ७२।। 
भावेण होड़ णग्गो मिच्छत्ताई य दोस चइऊर्ण । 
पच्छा दव्वेण मुणी पयडदि लिंगं जिणाणाए।। ७३ ।। 


मुनि पहले मिथ्यात्व आदि दोषों को छोड़कर भाव से - अन्तरग से नग्न होता है और पीछे जिनेन्द्र 
भगवान की आज्ञा से बाहयर्लिंग - बाहय वैष को प्रकट करता है ।। ७३ ।। 


दिव्वसिवसुक्खभावणों भाववज्जिओ सवणों 
कम्ममलमलिणवित्तो तिरियालयभावणो पावो ।। ७४ ।। 


माव ही इस जीव को स्वर्ग और मोक्ष के सुख का पात्र बनाता है। जो मुनि भाव से रहित है वह 
कर्मरुपी मैल से मलिनचित्त तिर्यचगति का पात्र तथा पापी है।। ७४ ।। 
खयरामरमणुवकरंजलिमालाहिं च संथुवा विउला। 


चक्‍कहररायलच्छी लब्भइ बोही सुभावेण।। ७४ ।। 


उत्तममाव के द्वारा, विद्याधर देव तथा मनुष्यों के हाथों की अंजलि से स्तुत बहुत बड़ी चक्रवर्ती गजा 
की लक्ष्मी और रलनब्रय स्प सम्पत्ति प्राप्त होती है ।। ७४ ।। 


भाव तिविहपवारं सुहासुह सुद्धमेव गायव्वं । 
असुई च अटटरूद॒दं सुहधम्म॑ जिणवर्रिंदेष्टि ।॥ ७६।॥ 


भाव तीन प्रकार के जानना चाहिये - शुभ, अशुभ और शुद्ध | इनमें आर्त्त और रौद्र को अशुभ तथा 
धर्मध्यान को शुम जानना चाहिये। ऐसा जिनेन्द्र देव ने कहा है ।। ७६ | 


अष्टपाहुड/ २२४ 
सुद्धं सुद्धसहावं अप्या अप्पम्मि त॑ च णायव्वं। 
इदि जिणवरेष्टि मणियं ज॑ं सेयं त॑ं समायरह ।। ७७ ।। 
शुद्ध स्वभाववाला आत्मा शुद्ध भाव है, बह आत्मा आत्मा में ही लीन रहता है ऐसा जिनेन्द्र मगवान्‌ ने 
कहा है। इन तीन भावों में जो श्रेष्ठ हो उसका आचरण कर || ७७ | | 


पयलियमाणकसाओ पयलियमिच्छत्तमोहसमचित्तो । 
पावड तिहुवणसारं बोड़ी जिगसासणे जीवों ।। ७८।। 


जिसका मान कषाय पूर्ण रुप से नष्ट हो गया है तथा मिथ्यात्व और चारित्र मोह के नष्ट होने से 
जिसका चित्त इष्ट-अनिष्ट विषयों में समरुप रहता है ऐसा जीव ही जिनशासन में बत्रिलोकश्रेष्ठ रत्नत्रय को प्राप्त 
करता है।। ७८ | | 
विसयविरत्तों सब॒णों कृददसवरकारणाईं भाऊण। 


तित्थवरणामकम्मं॑ बंधद अइरेण कालेण।। ७८ ।। 


विषयों से विरक्‍त रहने वाला साधु सोलह कारण भावनाओं का चिन्तवन कर थोड़े ही समय में 
तीर्थंकर प्रकृति का बन्ध करता है ।। ७६ ।। 


बारसबिहतवयरणं तेरसकिरियाउ भावतिविहेण । 
घरहि मणमत्तदुरियं णाणांकुसरण मुणिपवर ।। ८0।। 


हे मुनिश्रेष्ठ ' तू बारह प्रकार का तपश्चरण और तेरह प्रकार की क्रियाओं का मन, वचन, काय से 
घितनत कर तथा मन रूपी हर .22390: हाथी को ज्ञान स्पी दिदिसयए से वश कर। दुविष्संजम ८0॥। 
पंचविदहचेलचायं बिदिसयर्ण दुविहसंजमं भिक्खू। 
भावं भावियपुष्व॑ जिणलिंगं णिम्मलं सुद्धं ।। ८१ ।। 
जहा पांच प्रकार के वस्त्रों का त्याग किया जाता है, जमीन पर सोया जाता है, दो प्रकार का सयम 
धारण किया जाता है, मिक्षा से भोजन किया जाता है और पहले आत्मा के शुद्ध भावों का विचार किया जाता है 
वह निर्मल जिनलिंग है। | ८१ | । े | ऑलोर 
जड़ रयणाणं पवरं वज्जं जह तरुगणाण गोसीरं। 


तहधम्माणं पवरं जिणधम्म॑ं भाविभवमहणं ।। ८२।॥ 


जिस प्रकार रत्नों में हीरा और वृक्षों के समूह में चन्दन सर्वश्रेष्ठ है उसी प्रकार समस्त धर्मों में 
ससार को नष्ट करने वाला जिनधर्म सर्वश्रेष्ठ है ऐसा तू चिन्तवन कर |। ८२।। मय 
पूयादिसु ववसहियं पुण्णं हि जिणेहिं सासणे भणियं। 
मोडक्खोहविहीणो परिणामों अप्पणों घम्मो।। ८३ ।। 
पूजा आदि शुभक्रियाओं में व्रत सहित जो प्रवृत्ति है वढ़ पुण्य है तथा मोह और क्षोम से रहित आत्मा 
को जो भाव है वह धर्म है ऐसा जिनशासन में जिनेन्द्र भगवान ने कहा है ।। ८३ ।। 
सदृदहदि य पत्तेदि य रोचेदि व तह पुणो वि फासेदि। 


पुण्णं भोयणिमित्तं ण हु सो कम्मक्खयणिमित्तं।। ८४ ।। 
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जो मुनि पुण्य का श्रद्धान करता है, प्रतीति करता है, उसे अच्छा समझता है और बार-बार उसे 
घारण करता है उसका यह सब कार्य भोग का ही कारण है, कर्मों के क्षय का कारण नही है।। ८४ ।। 
अप्पा अप्पम्मि रओ रायादिसु सबलदोसपरिचत्तो। 
संसारतरणहेउ घम्मोत्ति जिणेहिं णिदिदट॒ठं ।। ८५ ।। 
रागादि समस्त दोषों से रहित होकर जो आत्मा आत्मस्वस्प में लीन होता है वह समार समुद्र में पार 
होने का कारण घर्म है ऐसा भ्री जिनेन्द्र देव ने कहा है। ८४।। लिरइलेसोई 
अह् पुण अप्पा णिच्छदि पुण्णाईं करेदि णिरक्सेसाईं। 
तह वि ण पावदि सिद्धि संसारत्थों पुणो भणिदो।। ८६ ।। 
जो मनुष्य आत्मा की इच्छा नहीं करता - आत्मस्वस्प की प्रतीति नही करता वह मले ही समस्त 
पुण्य क्रियाओं को करता हो तो भी सिद्धि को प्राप्त नहीं होता है। वह संसारी ही कहा गया है।। ८६।। 
एएण कारणेण य त॑ अप्पा सददहेह तिविहेण। 


जेण य लभेड मोक्‍्खं त जाणिज्जड पयत्तेण।। ८७।। 


इस कारण तुम मन, वचन काय से उस आत्मा का थ्रद्धान करो और यत्नपूर्वक उसे जानो उससे कि 
मोक्ष प्राप्त कर सको ।। ८७।। 


मच्छो वि सालिसिक्थो असुद्धभावो गओ महाणरयं। 
इय णाउं अप्पाणं भावह जिणभावण णिच्चं ।। व्८ ।। 


अशुद्धभावों का धारक शालिसिक्थ नाम का मच्छ सातवें नरक गया ऐसा जानकर हे मुनि ' तू 
निरन्तर आत्मा में जिनदेव की मावना कर | | ८८ ।। 


बाडिरसंगच्चाओ गिरिसरिदरिकंदराइ आवासो। 
सयलो णाणज्डयणो णिरत्थओ मावरड़ियाण। | ८८ ।। 


भावरहित मुनियों का बाहय परियग्रह् का त्याग, पर्वत, नदी, गुफा खोह आदि में निवास और जान के 
लिये शास्त्रों का अध्ययन यह सब व्यर्थ है।। ८६।। 
भंजसु इंदियसेणं मंजसु मणोमक्कडं पयत्तेण। 
मा जणरंजणकरणं बाहिरवयवेस त॑ कुणसु ।। ६0।। 


तू इन्द्रिय रूपी सेना को भंग कर, और मन स्पी बन्दर को प्रयत्नपूर्वक वश कर | हे बाहयव्रत के वेष 
को घारण करने वाले ' तू लोगों को प्रसन्न करने वाले कार्य मत कर ।। ६0 !। 
णवणोकसायवग्गं मिच्छ्त्तं चचसु भावसुद्धौए 
चेड्यपवयणगुरुणं करेहिं भत्ति जिणाणाए।। ६१।। 


है मुनि ' तू भावों की शुद्धि से नव नोकषायों के समूह को तथा मिथ्यान्व को छोड और जिनेन्द्र देव की 
आशानुसार चैत्य, प्रवचन और गुरुओं की भक्ति कर || १ । | 


तित्ययरभासित्यं गणघरदेवेहिं गंधियं सम्मं। 
भावहि अगुदिणु अतुलं विसुद्धभावेण सुयणाणं ।। ६२।। 


जिसका अर्य तीर्यकर मगवान्‌ के द्वारा कहा गया है तथा गणधर देव ने जिसकी सम्यक प्रंकार से ग्रन्थ 
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रचना की है, उस अनुपम श्रुतज्ञान का नू विशुद्ध भाव से प्रतिदिन चिन्तन कर ।। ६२ ।। 
पाऊण णाणसलिलं णिम्महतिसडाइसोसउम्मुक्का 


!। 


हुंति सिवालयवासी तिहुबणचूडामणी सिद्धा ।। <३ ।। 
डे जीव ' मुनिगण, ज्ञानस्पी जल पीकर दुर्दम्य तृष्णास्पी प्यास की दाह और शोषण क्रिया से रहित 
होकर मोक्ष महल में निवास करने वाले और तीन लोक के चुडामणि सिद्ध परमेष्ठी होते है ।। ६३ ।। 
दस दस दो सुपरीसह सहृदि मुणी सयलकाल काएण। 
सुत्तेण अप्पमत्तो संजमघादं पमुत्तृण।। ८४ ।। 
है मुनि ' तूं जिनागम के अनुसार प्रमादरहित होकर तथा सयम के घात को छोडकर शरीर से सदा 
बाईस परीषहों को सह || ४४ । | 
जह पत्थरों ण भिज्जड परिटठओ दीहकालमुदएण। 
तह साहू वि ण भिज्जद उवसग्गपरीसडेढिता || ८५ ।। 
जिस प्रकार पत्थर दीर्घकाल तक पानी में स्थित रहकर भी खण्डित नहीं होता है उसी प्रकार उपसर्ग 
और परिषहों से साधु मी खण्डित नहीं होता - विचलित नहीं होता ।। €४ ।। 
भावड़ि अणुवेक्खाओ अबरे पणवीसभावणा भावि। 
भावरडिएण कि पुण बाहिरलिंगेण कायव्वं।। €<६।। 
हे मुनि ' तू अनित्यत्वादि बारह अनुप्रेक्षाओं तथा पाचमहाव्रतों की पच्चीस भावनाओं का चिन्तवन 
कर । भावरहित बाहयलिंग से क्‍या काम सिद्ध होता है 2।। €६ | | ; । 
सव्वविरओ दि भावहि णव य पवत्थाइं सत्त तच्चाई। 


जीवसमासाइं मुणी चठदसगुणठाणणामाई ।। ६७।। 
है मुनि ' यद्यपि तू सर्व विरत है तो भी नौ पदार्थ, सात तत्व, चौदह जीव समाय और चौदह 
गुणस्थानों का चिन्तन कर || ६७ | । बंप वां 
भं पयड॒हि अब्ब॒रभं दसविहं पमोत्तुण। 
मेहरणसण्णासत्तो भमिओसि भवण्णवे भीमे ।। ८ ।। 
है मुनि ! तू दस प्रकार के अब्रहम का त्याग कर नब प्रकार के ब्रह्ममचर्य को प्रकट कर क्योंकि 
मैथुनसज्ञा में आसक्त होकर ही तू इस भयंकर संसार समुद्र में भ्रणण कर रहा है।। रच ।। 
भावसहिदों य मुणिणो पावड आराहणाचउक्कं च। 
भावरहिदों य मुणिवर भमइ चिरं दीहसंसारे।। ्ंट ।। 


हे मुनिबर ' भावसहित मुनिनाथ ही चार आराधनाओं को पाता है तथा भावरहित मुनि चिरकाल तक 
दीर्घसंसार में भ्रमण करता रहता है ।। ६ ।। रद जल 
पावंति भावसवणा कल्लाणपरंपराईं सोक्खाई। 
दुक्‍्खाई दव्वसवणा णरतिरियकुदेवजोणीए।। १०0॥। 


भावलिंगी मुनि कल्याणों की परम्परा तथा अनेक सुखों को पाते हैं और द्वव्यलिंगी मुनि मनुष्य, तिर्य॑च 
-और कुदेवों की योनि में दु ख पाते है।। १०० ।। 


00200 कादालदोसदूसियमसणं गसिउं असुद्धभावेण। 
पत्तोसि मडावसणं तिरियगईए अणप्पव्सों ।। १०१।॥ 


हे मुनि ' तूने अशुद्ध भाव से छृयालीस दोषों से दूषित आहार ग्रहण किया इसलिये तिर्यच गति में पर 
वश होकर बहुत दु ख पाया है ।। १०१।। 


सच्बित्तमत्तपा्ण गिद्वीदप्पेण3घी पमभुत्तुण। 
पत्तोसि तिव्वदुक्खं अगाइकालेण त॑ं चिंत।। १०२।। 


हे मुनि ' तूने अश्ानी होकर अत्यन्त आसक्ति और अभिमान के साथ सचित्त भोजन-पान ग्रहणकर 
अनादिकाल से तीव्र दु ख प्राप्त किया है, इसका तू विचार कर ।। १0२।। 
कंदं मूल बीय॑ पुप्फं पत्तादि किंचि सच्चित्तं। 
असिऊण माणगब्बं भमिओसि अ्ंतसंसारे ।। १०३ ।। 


है जीव ' तूने मान और घमण्ड से कन्द, मूल, बीज, पुष्प, पत्र आदि कुछ सचित्त वस्तुओं को खाकर 
इस अनन्त ससार मे म्रमण किया है ।। १0३ । | 


विणय पचपयार पालहि मणवयणकायजोण्ण। 
अविणयणरा सुविहियं तत्तो मु्त्ति ण पावंति।। १०४ ।। 


है मुनि ' तू मन, वचन, काय रुप योग से पाच प्रकार के विनय का पालन कर क्योकि अविनयी मनुष्य 
तीर्थंकर पद तथा मुक्ति को नहीं पाते हैं।। १0४ ।। 
णियसत्तिए महाजस भत्तीराएण णिच्चकालम्मि। 
त॑ कुण जिणभत्तिपरं विज्जावच्च॑ दसवियप्पं।। १०४ ।। 
हे महायश के घारक ' तू भक्ति और राग में निजशक्ति के अनुसार निरन्तर जिनेन्द्र मक्ति मे तत्पर 
करने वाला दस प्रकार का वैयावृत्य कर ।। १०४ ।॥। 
जं किंचि कयं दोस मणवयकार्ए्ह असुहभावेण । 
त॑ गरहि गुरूसयासे गारव मायं च मोत्तूण।। १०६।। 
हे मुनि ' अशुभभाव से मन, वचन, काय के द्वारा जो कुछ भी दोष तूने किया हो गर्व और माया 
छोड़कर गुरु के समीप उसकी निन्‍्दा कर || १०६ ।। 


दुज्जणवयणचउक्कं णिट्ठुरकडुय सहंति सप्पुरिसा। 
कम्ममलणासणटठं भावेण य णिम्मया सवणा।। १०७।। 


सज्जन तथा ममता से रहित मुनीश्वर कर्मर्पी मल का नाश करने के निये अत्यन्त कठोर और कदुक 
दुर्जन मनुष्यों के वचन रुपी चपेटा को अच्छे भावों सास सहन करते हैं।। १०७ ।। 
पावं खबड असेसं खमाय परिमंडिओ य मुणिपवरों । 


खेयर अमरणराणं पसंसणीओ धुव॑ होई ।। १०८ ॥।। 


। दर्शन, ज्ञान, चारित्र, तप और उपचार ये विनय के पाच भंद हैं। 2 आचार्य, उपाध्याय, तपसवी, शैक्ष्य, ग्लान, गण, कुल, स«, साधु 
और मनोज्ञ इस दस प्रकार क मुनियों की संवा करना दस प्रकार का वैयावृत्य है। 
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क्षमा गुण से सुशोमित श्रेष्ठ मुनि समस्त पापों को नष्ट करता है तथा विद्याधर, देव और मनुष्यों के 
द्वारा निरन्तर प्रशसनीय रहता है ।। १०६ ।। 
इय णाऊण खमागुण खमेहि तिविडेण सयलजीवाण्णं। 
घिरसंघियकोहसिड्डि वरखमसलिलेण सिेह ।। १०४८॥।॥ 
हे क्षमागुण के धारक मुनि ! ऐसा जानकर मन, वचन, काय से समस्त जीवों को क्षमा कर और 
चिरकाल से संचित क्रोधस्पी अग्नि को उत्कृष्ट क्षमास्पी जल से सीच।। १०६ ।। 
दिक्खाकालाईयं भावहि अवियारदंसणविसुद्धो । 
उत्तमबोडिणिमित्तं असारसंसारमुणिकण | ११०।। 


है विचाररहित मुनि ' तूं उत्तम रत्नत्रब के लिये संसार की असार जानकर सम्यग्दर्शन से विशुद्ध 
होता हुआ दीक्षाकाल आदि का विचार कर | । ११० ।। 


सेवहि चउविहलिंगं अब्भंतरलिंगसुद्धिमावण्णो | 
बाहिरलिंगमकज्जं होइ फुडं भावरहियाणं।। ११११। 
हे मुनि ' तूं भावलिंग की शुद्धि को प्राप्त होकर चार प्रकार के बाहयलिंगों का सेवन कर क्योंकि 
भावरहित जीवों का बाहयलिंग स्पष्ट ही अकार्यकर है - व्यर्थ है।। १११।। 
आहारभयपरिग्गहमेहुण सण्णाहिमोहिओसे तुम। 
भमिओ संसारवणे अणाइकालं अणप्पवसो ।। ११२।। 
हे मुनि ' तू आहार, भव, परिग्रह और मैथुन सज्ञाओं से मीडित हो रहा है इसीलिये पराधीन होकर 
अनादिकाल से ससारस्पी वन में भटक रहा है।। ११२।। 
बाहिरसयणत्तावणतरुमूलाईणि उत्तरगुणाणि। 
पालिह भावविसुद्धों पूयालाहं ण ईहंतो।। ११३ ।। 
हे मुनि ' तू मावों से विशुद्ध होकर पूजा लाभ न चाहता हुआ बाहर सोना, आतापनयोग धारण करना 
तथा वृक्ष के मूल में रहना आदि उत्तर गुणों का पालन कर |। ११३ तदिय | े 
भावहि पढम॑ तच्च॑ विदिय तदियं चउत्थ पंचमय। 
तियरणसुद्धों अप्पं अगाइणिडणं तिबग्गहरं ।। ११४।॥। 
हे मुनि ' तूं मन, बचन, काय से शुद्ध होकर प्रथम जीव तत्व, द्वितीय अजीवतत्व, तृतीय आस्वतत्व, 
चतुर्थ बन्ध तत्व, पंचम सबस्तत्व तथा अनादिनिधन आत्मस्वरुप और धर्म, अर्थ, कामसुप त्रिवर्ग को हररने वाले 
निर्जरा एव मोक्ष तत्व का चिन्तन कर - उन्हीं सबका विचार कर ।। ११४ ।। चितणीयाई 
जाव ण भावई तच्च॑ जाव ण बितेइ चिंतणीयाई। 
ताव ण प्रावइ जीवो जरमरणविवज्जियं ठाणं।। ११४।। 
जब तक यह जीव तत्वों की मावना नही करता है और जनब्न तक चिन्ता करने योग्य धर्म्य-शुक्लध्यान 
तथा अनित्यत्वादि बारह अनुप्रेक्षाओं का चिन्तन नहीं करता है तब तक जरा-मरण से रहित स्थान को - मोक्ष को 
नहीं पाता है।। ११४।। 
॥ केशलॉच, वस्व्रत्वाग, स्नानत्याग और पीछी कमण्डलु रखन ये चार बाहयलिंग हैं। 


२३४/ कुन्दकुन्दभारती अर पुण्णमसेसं 
पाव॑ हवड़ असेसं पुण्णमसेसं थ हबड परिणामा। 


परिणामादो बंधो मुक्खो जिणसासणे दिट्ठो।। ११६।। 


समस्त पाप और समस्त पुण्य परिणाम से ही होता है तथा बन्ध और मोक्ष मी परिणाम से ही होता है 
ऐसा जिनशासन में कहा गया है।। ११६ ।। सं प 
मिच्कत्त तह कसाया5 असुडलेस्सेडिं । 
बंधड असुहं कम्मं जिणवयणपरम्मुहो जीवों ।। ११७।। 
जिन बचन से विमुख रहने वाला जीव मिथ्यात्व, कषाय, असंयम, योग और अशुम लेश्याओं के द्वारा 
अशुभकर्म को बाघता है ।। ११७।। े े 
ओ बंधड सुह़कम्म॑ भावसुद्धिमावण्णों । 
दुविहपयार बंधड सखेवेणेब वज्जरियं।। ११८।। 
उससे विपरीत जीव भाव शुद्धि को प्राप्त होकर शुम कर्म का बन्ध करता है। इस प्रकार जीव अपने 
शुम भाव से दो प्रकार के कर्म बांघता है ऐसा सक्षेप से ही कहा है ।। ११८।। । 
णाणावरणादीहिं य अटठडि कम्मेहिं बेढिओं य अहं । 
डडिऊण इणिड पयड़मि अणंतणाणाइ गुणाचित्तां।। ११८ ।। 
है मुनि ' ऐसा विचार कर कि मैं ज्ञानावरणादि आठ कर्मों से घिर हुआ हूं अब मैं इन्हें जलाकर 
अनन्तज्ञानादि गुणस्प बेतना को प्रकट करता ड्‌ । | ११६ ।। 
सीलसहस्सट्ठारस चउरासी गुणणणाण लक्खाड़। 


भावहि अणुदिणु णिडिलं असप्पलावेण कि बहुणा ।। १२०।। 
हे मुनि ' तू अठारह हजार प्रकार का शील और चौणसी लाख प्रकार के गुण डन सबका प्रतिदिन 
चिन्तन कर | व्यर्थ ही बहुन बकवाद करने से क्‍या लाभ है 7। १२० ।। 
झायहि धम्मं सुक्क अटटरउददं च झाणमुत्तृण 
रुददट्ट झाइयाहं इमेण जीवेण चिरकाल।। १२१।। 
आर्त और रौद्र ध्यान को छ्ोडकर धर्म्य और शुक्ल ध्यान इन दो ध्यानों का ध्यान करो। आर्त और 
रौद्र ध्यान तो इस जीव ने चिरकान से ध्याथे है।। १२१।। 
जे केवि दव्वसवणा इंदियसुडइआउला ण हछिंदंति। 
हिंदंति भावसवणा झाणकुठारेहिं भवरुक्खं।। १२२।। 
जो कोई द्वव्यलिंगी मुनि इन्द्रिय सुखों से व्याकुल हो रहे हैं वे ससार स्पी वृक्ष को नहीं काटते हैं 
परन्तु जो भावलिंगी मुनि है वे ध्यानस्पी कुठारों से इस संसार रुपी विडिओ को काट डालते हैं।। १२२ ।। 
जह दीवो गब्भहरे मारुयबाहा जलइ। 


तह रायाणिलरहिओ झाणपईवो वि पज्जलई ।। १२३ ।। 


जिस प्रकार गर्भगृह में रखा हुआ दीपक हवा की बाधा से रहित होकर जनता रहता है उसी प्रकार 
रागस्पी हवा से रहित ध्यान स्पी दीपक जलता रहता है।। १२३ ।। 


झायहि पंघ वि गुरुवे मंमलघठसरणलोयपरियरिए । $89 
जरसुरखेयरमहिए आराहणणावर्ग वीरे।। १२४ ।। 
हे मुनि ' तू पांच परमेष्ठियों का ध्यान कर। जो कि मंगसस्प है, चार शरण रुप है, लोकोत्नम हैं, 
मनुष्य, देव और विद्याघरों के द्वारा पूजित है, आराधनाओं के स्वामी हैं और वीर है।। १२० :। 
णजाणमबविमलसीयलसलिलं पाऊण भविय भावेण । 


वाहिजरामरणवेयणडाहविभुक्का सिवा होंति।। १२४।। 


मव्य जीव, अपने उत्तम भाव से ज्ञानमय निर्मल शीतन जल को पीकर व्याधि, बुढापा, मरण, वेदना 
और दाह मे विमुक्त होते हुए सिद्ध होते है।। १२४ ।। 
वीवम्मि य दड़ढे णवि रोहड अंकुरों य महिबीदे। 
तह कम्मबीयदड़ढे भवंकुरों भावसवणाणं।। १२६ ।। 
जिस प्रकार बीज जन जाने पर पृथिवी पृष्ठ पर अंकुर नहीं उगता है उसी प्रकार कर्म रपी बीज के 
जल जाने पर भावल्ंगी मुनियों के ससार रुपी अंकुर नहीं उगता हैं ।। १२६ | | 
भावसवणो वि पावह्ट सुक्खाई दुह्ाइं दव्वसवणों य। 
इय णाउं गुणदोसे भावेण व संजुदो होह।। १२७।। 
मावश्रमण - भावलिंगी मुनि सुख पाता है और द्रव्यश्रमण - द्वव्यलिंगी मुनि दु ख पाता है इस प्रकार 
गुण और दोषों को जानकर है मुनि ' तू भाव सहित संयमी बन || १२७ | । 
तित्यवरगणहराई अब्मुदयपरंपराईं सोक्खाई। 
पावंति भावसहिआ संखेबि जिणेहिं बज्जरियं।। १२८।। 
भावसहित मुनि, अम्युदयों की परम्परा से युक्त तीर्यकर, मणधर आदि के सुख पाते हैं ऐसा सक्षेप से 
जिनेन्द्र मगवान ने कहा है ।। १२८ ।। 
ते घण्णा ताण णमो दंसणवरणाणचरणसुद्धाणं । 
भावसहियाण णिध्चं तिविडेण पणटठमायाणं।। १२६ ।। 
दे मुनि धन्य है और उन मुनियों को मेरा मन, वचन, काय से निरन्तर नमस्कार हो जा कि 
सम्यग्दर्शन, सम्यग्जञान और सम्यक्चारित्र से शुद्ध हैं, भावसहित हैं तथा जिनकी माया नष्ट हो गई है।। १२६।। 
इड्ठिमतुल विउव्विय किंणरकिंपुरिसअमरखयरेहिं । 
तेहिं वि ण जाइ मोह जिणभावणभाविओ घीरो।। १३०॥। 
जिनमाबना से सहित घीर-वीर मुनि किन्नर, किम्पुरुष, कल्पबासी देव और विद्याघरों के द्वारा 
विक्रिया से दिखाई हुई अतुल्य ब्रद्धि को देखकर उनके द्वारा भी मोह को प्राप्त नही होता।। १३० ।। 
कि पुण गच्छड मोह गरसुरसुक्खाण अप्पसाराणं। 
जाणंतो परसंतो बिंतंतो मोक्ख मुणिघवलों ।। १३१।। 
जौ श्रेष्ठ मुनि, मोक्ष को जानता है, देखता है और उसका विचार करता है वह क्‍या अल्प सार वाले 
मनुष्यों और देवों के सुखों में मोह को प्राप्त हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं।। १३१।। 


कुन्दकुन्दभारती 
5 7 उत्थरड जा ण जरओ रोयग्गी जा गण डहडइ देहउंडिं। 


इंदियबल ण विवलइ ताव तुम कृणड़ि अप्यहियं।। १३२।। 
हे मुनि ' जब तक बुढापा आक्रमण नहीं करता है, रोग रुपी अग्नि जब तक शरीर रुपी कुटी को नहीं 
जलाती है और इन्द्रियों का बल जब तक नहीं घटता है तब तक तूं आत्मा का डित कर ले।। १३२।। 
छज्जीव सडायदर्ण णिच्चं मणवबशकाबजोएहिं । 
कुरु दय परिहर मुणिवर भावि अपुव्य महासत्त।। १३३ ।। 
हे उत्कृष्ट धैर्य के घारक मुनिवर ' तू मन, वचन, काय रुप वोगों से निरन्तर छह काय के जीवों की 
दया कर, छह अनायतनों का परित्याग कर और अपूर्व आत्ममावना का चिन्तन कर || १३३ । | 
दसविहपाणाहारों अणंतभवसावरे णमंतेण 
भोवसुहकारणट॒ठं कदो य तिविहेण सबलजीवाणं ।। १३४ ।। 
हे मुनि ' अनन्त ससार सागर में घूमते हुए तूने भोग सुख के निमित्य मन वचन, काय से समस्त 
जीवों के दस प्रकार के प्राणों का आहार किया है।। १३४ ।। 
पाणिवहेहि महाजस चउरासीलक्खजोणिमज्झम्मि। 
उप्पज्जंत मरंतो पत्तोसि णिरंतरं दुक्खं।। १३४।। 
है महायश के धारक मुनि ' प्राणिवध के कारण तूने चौरासी लाख योनियों में उत्पन्न होते और मरते 
हुए निरन्तर दु ख प्राप्त किया है।। १३४ ।। 
जीवाणमभवदाण देहि मुणी पाणिभूवसत्ताणं। 
कल्लाणसुहणिमित्तं परंपरा तिविहसुद्वीए ।। १३६ ।। 
है मुनि ' तू परम्परा से तीर्थंकरों के कल्याण सम्बन्धी सुख के लिये मन, बचन, काय की शुद्धता से 
प्राणीमृूत अथवा सत्त्व नाम धारक समस्त जीवों को अमयदान दे ।। १३६ | 
असियसय किरियावाई अक्किरियाणं च होइ चुलसीदी। 
सत्तटठी अण्णाणी बेणइया होंति बत्तीसा ।। १३७।। 
क्रियावादियों के एक सौ अस्सी, अक्रियावादियों के चौरासी, अज्ञानियों के सडसठ और वैनविकों के 
बत्तीस भेद हैं। इस प्रकार सब मिलाकर मिथ्यादृष्टियों के ३६३ मेद हैं || १३७ | । 
ण मुयड पयडि अभव्यों सुटठुबि आयण्णिकण जिणधम्म॑ । 
गुडदुद्धं पि पिबंता ण पण्णया णिव्विसा होंति।। १३८।। 
अभव्य जीव जिनधर्म को अच्छी तरह सुनकर भी अपने स्वभाव को - मिथ्यात्व क्रो नहीं छोडता है सो 
ठीक ही है क्योंकि गुडमिश्रित दूध को पीने हुए भी सांप विषरहित नहीं होते हैं।। १३८ ।। 
मिच्छत्तहृण्णदिट॒ठी दुद्धीए दुम्मर्णड दोसेहिं। 
घम्मं जिणपण्णत्तं अभव्वजीबो ण रोचेदि ।। १३८ ॥।। 
जिसकी दृष्टि मिथ्यात्व से आच्छादित है ऐसा अमब्य जीव मिथ्यामत रुपी दोषों से उत्पन्न हुई दुर्बृद्धि 
के कारण जिनोपदिष्ट धर्म का श्रद्धान नहीं करता है।। १३६।। 


ग अष्टपाहुड/ २३७ 
कुष्छियघम्मम्मि रओ कुष्छियपासण्डिभत्तिसंजुल्तो । 
कुच्छियतवं कुणंतों कुष्छियगइभावणं होई।। १४० ।। 

कुत्सित घर्म में लीन, कुत्सित पाख्रण्डियों की भक्ति से सहित और कुत्सित तप करने वाला मनुष्य 
कृत्सित गति का पात्र होता है - नरकादि खोटी गतियों में उत्पन्न होता है।। १४० ।। 
इय मिच्छत्तावासे कुणककुसत्थेहि मोहिओ जीवो। 
भमिओ अणाइकालं संसारे धीर बिंतेडि ।। १४१ ।। 
इस प्रकार मिथ्यात्व के निवासभूत ससार से मिथ्यानय और मिथ्याशास्त्रों से मोहित हुआ जीव 

अनादिकाल से भ्रमण कर रहा है। हे धीर मुनि ' तू ऐसा विचार कर ।। १४१।। 
पासंडि तिसट्ठभेया उमग्ग मुत्तुण। 
रुंभहि मणु जिणमग्गे असप्पलाबवेण कि बहुणा।। १४२।। 

है जीव ' तू तीन सौ त्रेसठ मेद रुप पाखण्डियों के उन्मार्ग को छोडकर जिनमार्ग में अपना मन रोक - 
स्थिरकर, निष्प्रयोजन बहुत कथन करने से क्या लाम ?।। १४२ ।। 
जीवविमुक्को सबओ दंसणमुक्को य होइ चलसवबओ। 
सबओ लोवअपुज्जो लोउत्तरयम्मि चलसबओ।। १४३ ।। 
इस लोक में जीव रहित शरीर शव कहलाता है और सम्यग्दर्शन से रहित जीव चलशब - 


चलता-फिरता मुर्दा कहलाता है। इनमें से शव इस झोक में अपूज्य है और चलशब - मिथ्यादृष्टि परलोक में 
अपृज्य है ।। १४३ । | 


जह तारयाण चंदो मवराओ मयउलाण सब्वाणं। 
अिओ तह सम्मत्तो रिसिसावय दुविहधम्माणं।। १४४ ।। 
जिस प्रकार समस्त ताराओं में चन्द्रमा और समस्त मृग समूह में सिंह प्रधान है उसी प्रकार मुनि और 
श्रावक सम्बन्धी दोनों प्रकार के धर्मों में सम्यग्दर्शन प्रधान है ।। १४४ ।। 
जह फणिराओ सोहड फणमणिमाणिक्ककिरणदिप्फुरिओ। 
तह विमलदंसणघरो जिणभत्ती पवयणे जीवों ।। १४५ ।॥ 
जिस प्रकार नागेन्द्र, फणा के मणियों के मध्य में स्थित माणिक्य की किरणों से देदीप्यमान होता हुआ 
शोमित होता है उसी प्रकार निर्मल सम्यक्त्व का धारक जिनमक्त जीव दि विमले में सुशोमित होता है ।। १४५।। 
जह तारायणसहियं ससहरबिंबं खमंडले विमले। 
भाविय तववयविमलं जिणलिंगं दंसणविसुद्ध ।। १४६।॥। 
जिस प्रकार निर्मल आकाश मण्डल में ताराओं के समूह से सहित चन्द्रमा का विष शोभित होता है 
उसी प्रकार तप और ब्रत से निर्मल तथा सम्यग्दर्शन से विशुद्ध जिनलिंग शौमित होता है।। १४६।। 
इय णाउं गुणदोसं दंसणरयण् घरेह् भावेण | 
सार॑ गुणरयणाणं सोदा्ण एदममाक्थरूस ।। १४७।। 
इस प्रकार गुण और दोष को जानकर है भव्य जीवो ! तुम उस सम्यग्दर्शन रुपी रत्न को शुद्ध माव 
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से धारण करो जो कि गुणस्पी रत्नों में श्रेष्ठ है तथा मोक्ष की पहली सीढी है।। १४७ ।। 
कत्ता 


भोइ अमुत्तो सरीरमित्तो अभाइणिहणो व। 
दंसणणाणुवओगो णिद्दिटठो जिणवर्रिदेहिं।। १४८।। 
यह आत्मा कर्ता है, भोक्‍्ता है, अमूर्तिक है, शरीरप्रमाण है, अनादिनिधन है और दर्शनोपयोग तथा 
ज्ञानोपयोग रुप है ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है।। १४८ । | 
दंसणणाणावरणं मोदणियं अंतराह्य कम्म। 
णिट्ठवड भवियजीवो सम्म॑ जिणभावणाजुत्तों ।। १४४८॥।। 
भलीभाति जिनमभावना से युक्त भव्य जीव दर्शनावरण शानावरण, मोहनीय और अन्तराय कर्म को 
नष्ट करता है।। १४६८ | । 


बलसोक्खणाणदंसण चत्तारि वि पायडा गुणा होंति। 
णाटठे घाइचउक्के लोवालोयं पयासेदि ।। १४०।। 
घातिचतुष्क के नष्ट होने पर अनन्तबल, अनन्तसुख, अनन्तज्ञान और अनन्तदर्शन ये चारों गुण प्रकट 
होते हैं तथा यह जीव लोकालोक को प्रकाशित करने लगता है ।। १३० । | 
णाणी सिव परमेटठी सव्वण्डू विण्हू चउमुहों बुद्धों । 
अप्पो वि य परमप्पो कम्मविमुक्की य होड़ फुडं ।। १४१।। 
यह आत्मा कर्मों से विमुक्त होने पर स्पष्ट ही परमात्मा हो जाता है और जानी, शिव, परमेष्ठी, 
सर्वज्ञ, विष्णु, चतुर्मुख तथा बुद्ध कहा जाने लगता है। 
भावार्थ - कर्म विमुक्त आत्मा केवलज्ञान से मुक्त होता है अत ज्ञानी कहलाता है कल्याणरूप अत 
शिव कहलाता है, परम पद में स्थित है अत परमेष्ठी कहलाता है, समस्त पदार्थों को जानता है अत सर्वज्ञ 
कहलाता है, ज्ञान के द्वारा समस्त लोक-अलोक में व्यापक है अत विष्णु कहलाता है, चारें ओर से सबको देखता 
है अत चतुर्मुख कहलाता है और ज्ञाता है अत बुद्ध कहलाता है ।। १४१।। 


इय घाइकम्ममुक्को अट्ठारहदोसवज्जिओ सबलो। 
तिहुव॒णभवणपदीवो देऊ मम उत्तमं बोहिं।। १३४२ ।। 


इस प्रकार घातिया कर्मों से मुक्त, अठारढ दोषों से वर्जित, परमौदारिक शरीर से सहित और तीन 
लोक रूपी घर को प्रकाशित करने के लिये दीपक स्वरुप अरहन्त परमेष्ठी मुझे उत्तम रत्नत्रय प्रदान करें।। 


१३४२।। 
जिणवरचरणंबुरुढ॑ णगमति जे परमभन्तिरायेण। 


ते जम्मवेलिमूलं खर्णति वरभावसत्वेण।। १४३ ।। 


जो भव्य जीव, उत्कृष्ट भक्ति तथा अनुराग से भी जिनेन्द्र देव के चरण कमलों को नमस्कार करते हैं 
वे उत्कृष्ट भावरुपी शस्त्र के द्वारा जन्मरुपी वेन की जड़ को खोद देते है।। का स्पेस हे ।] 
जह सलिलेण ण लिप्पडट कमलिणिपत्तं सहादपयडीए। 


तह भावेण ण लिप्पड कसायविसर्टहिं सप्पुरिसो ।। १४४ ।। 
जिस प्रकार कमलिनी का पत्र स्वभाव से ही जल से लिप्त नही होता है उसी प्रकार सत्पुरुष - 
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सम्यग्दृष्टि जीव, भाव के द्वारा कषाय और विषयों से लिप्त नहीं होता है।। १४४ || 
तेवि य भणामिह जे 


ै 
बहुदोसाणावासो सुमलिणचित्तोी " साववसभों सो ।। १४४ ।। 
हम उन्हीं को मुनि कहते हैं जो समस्त कला, शील और संयम आदि गुणों से युक्त हैं। जो अनेक 
दोषों का स्थान तथा अत्यन्त मलिन चित्त है वह मुनि तो दूर रहा भ्रावक के भी समान नहीं है।। १३३ ।। 
धौरवीरपुरिसा खमदमखग्गेण विप्फुरंतेण। 


दुज्जयपबलबलुद्धरकसायभडणिज्जिवा जेहिं।। १४६ ।। 


वे पुरुष घीर वीर हैं जिन्होंने चमकती हुई क्षमा और इन्द्रियदमन रुपी तलवार के द्वारा कठिनता से 
जीतने योग्य, अतिशय बनवान तथा बल से उत्कट कषाय स्पी योद्धाओं को जीत लिया है ।। १४६ ।। 
घण्णा ते भयवंता दंसगणाणग्गपवरहत्येईिं । 


विसयमयरहरपडिया भविया उत्तारिया जेहि।। १४७।। 


वे भगवान्‌ धन्य हैं जिन्होंने दर्शन-शञानस्पी मुख्य तथा श्रेष्ठ हाथों से विषस्पी समुद्र में पड़े हुए भव्य 
जीवों की पार कर दिया है।। १३४७ ।। 
मायावेल्लि असेसा मोहमहातरुम्मि आरूढा। 


विसयविसपुप्फफुल्लिय लुणंति मुणि णाणसत्येहिं।। १५८।। 


मोहरुपी महावृक्ष पर चढी हुई तथा विषयर्पी विषपुष्पों से फूली हुई सम्पूर्ण मोहरुपी लता को मुनिजन 


शान स्पी शस्त्र के द्वारा छ्ेदते है।। १४८ ।। | 
य मुक्का जे करुणभावसंजुत्ता | 
ते सव्वदुरियखंभं हणंति चारित्तखग्गेण ।। १४४ ॥।। 
जो मुनि मोह, मद और गौरव से रहित तथा करुणाभाव से सहित हैं वे चारित्रस्पी तनवार के द्वारा 


समस्त पाप र्पी स्तम्भ को काटते है।। १३४६ ।। 
जिणमयगयणे णिसायरमुणिंदो । 
तारावलिपरियरिओ पुण्णिमइंदुव्व पदणपहे ।। १६० ।। 


जिस प्रकार आकाश में ताराओं की पंक्ति से घिरा हुआ पूर्णिमा का चन्द्र सुशोमित होता है उसी 
प्रकार जिनमत स्पी आकाश में गुणसमुदाय रुपी मणियों की मालाओं से युक्त मुनीन्द्रस्‍ुपी चन्द्रमा सुशोभित होता 


है।। १६० | | 
चक्कहररामकेसवसुरवरजिणगणहराइ सोक्खाई । 
चारणमुणिरिद्वीओ विसुद्धभावा णरा पत्ता।। १६१।। 


विशुद्धभावों के धारक पुरुष, चक्रवर्ती, बलभद्व, नारायण, देवेन्द्र, जिनेन्द्र और गणघरादि के सुखों को 
तथा चारणमुनियों की अद्वियों को प्राप्त होते है।। १६१।। परमविमलमतुलं 
सिवमजरामरलिंगमणोवममुत्तमं परमविमलमतुलं | 
पत्ता वरसिद्धिसुई जिणभावणभाविया जीवा।। १६२॥॥ 
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जिनेन्द्र देव की भावना से विशोमित जीव उस उत्तम मोक्षसुख को पाने हैं जो कि आनन्दरुप है, 
जरामरण के चिन्हों से रहित है, अनुपम है, उत्तम है, अत्यन्त निर्मल है और तुलना रहित है ।। १६२ ।। 


ते में तिहवणमहिया सिद्धा सुद्धा णिरंजणा णिच्चा। 
दितु वरभावसुद्धि दंसणणाणे चरित्ते य।। १६३ ।। 


वे सिद्ध परमेष्ठी जो कि त्रिमुबन के द्वारा पूज्य, शुद्ध, निरंजन तथा नित्य हैं मेरे दर्शन, ज्ञान और 


चारित्र में उत्कृष्ट भावों की के प्रदान करें । | १ ला ब्क 
जंपिएण बहुणा य काममोक्खो व। 


अण्णेवि व बावारा भावम्मि परिटिठया सब्बे।। १६४ ।। 


बहुत कहने से कया ? घर्म, अर्थ, काम और मोक्ष पुरुषार्थ तथा अन्य जितने मी व्यापार हैं वे सब मावों 
में ही अवस्थित है - भावों के ही अधीन है।। १६४ ।। े 
इय भावपाहुडमिण सतब्ं बुद्धेढि देसियं सम्मं। 
जो पढड सुणइ भावइ सो पावइ अविचलं ठाणं।। १६४ | । 
इस प्रकार सर्वज्ञदेव के द्वारा उपदिष्ट इस भावपाहुड ग्रन्थ को जो मलीभांति पढ़ता है, सुनता है और 
उसका चिन्तन करता है वह अविचलस्थान - मोक्षघाम को प्राप्त करता है।। १६४ । 


इस प्रकार मावपाहूड पूर्ण हुआ। 
ञ् 


मोक्खपाहुड 
णाणमयं अप्पाणं उवलदं जेण झडियकम्मेण । 
चइउण य परदव्वं णमो णमो तस्स देवस्स।। १।। - 


जिन्होंने कर्मों का क्षय करके तथा परकद्रव्य का त्यागकर ज्ञानमय आत्मा को प्राप्त कर लिया है उन श्री 
सिद्ध परमेष्ठी रूप देव के लिये बार-बार नमस्कार हो ।।१।।  . . , 
व त॑ देवं अगंतवरणाणदंसर्ण सुद्धं । 
वोच्छे परमप्पाणं परमपयं परमजोईणं ।। २।। 
अनन्त उत्कृष्ट ज्ञान तथा अनन्त उत्कृष्ट दर्शन से युक्त निर्मलस्वस्प उन सर्वज्ञ वीतराग देव को 
नमस्कार कर मैं परमयोगियों के लिये परमपद रुप परमात्मा का कथन करुंगा [4 २।। 
जाणिऊण जोअत्थो जोइऊण अणवरवं। 
अव्वावाहमणंतं अणोवमं हवइ णिव्वाणं।। ३ ।। 
जिस आत्मतत्व को जानकर तथा जिसका निरन्तर साक्षात्‌ कर योगी ध्यानस्थ मुनि, बाधा रहित 
अनन्त, अनुपम निर्वाण को प्राप्त होता है।। ३ । | 


। य॑ अर्थ तत्व जोइऊण दृष्ट्वा इति संस्कृतटीका, पुम्तकान्तरे जोवत्था योगस्थोध्यानस्थ इत्यर्थ स्वीकृत । 
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तिपयारो सो अप्पा परमितरबाहिरो दु ढेऊर्ण । 
तत्थ परो झाइज्जइ अंतोवायेण चयहि बहिरप्पा।। ४।॥। 
वह आत्मा परमात्मा अभ्यन्तरात्मा और बढिरात्मा के मेद से तीन प्रकार का है। इनमें थे बहिरात्मा 


की छोड़कर अन्तणत्मा के उपाय से परमात्मा का ध्यान किया जाता है। है योगिन ' तुम बहिरात्मा का त्याग 
करो ।। ४ ।। 


अक्खाणि बाहिरप्पा अंतरअप्पा हु अप्पसकप्पो। 
कम्मकलंकविमुक्कों परमप्पा भण्णए देवो।। ४।। 


इन्द्रिया बढ़िगत्मा हैं. आत्मा का सकल्प अन्तगत्मा है और कर्मरुपी कलक से रहित आत्मा परमात्मा 
कहलाता है। परमात्मा की देव सज्ञा है ।। ४ ।। 


मलरहिओ कनचत्तो अर्णिदिओ केवलो विसुद्धप्पा। 
परमेट्ठी परमजिणों सिवंकरों सासओ सिद्धी ।। ६।। 
वह परमात्मा मलगहित है कल अर्थात शरीर में रहित है अतीन्द्रिय है, केवल है, विशद्धात्मा है 
प्रस्मेष्ठी है परमजिन है शिवशकर है शाश्वत है और सिद्ध है।। ६।। वि 
आरुहवि अंतरप्पा बहिरण्पा कृडिऊण तिविड़ेण | 
झाइज्जड परमप्पा उवड्टठ जिणवरिदेहिं।। ७।। 
मन, वचन काय इन ताना यांगों से बहिणत्मा को छोड़कर तथा अन्तशन्मा पर आम्ढ होकर अर्थात 


भदजान के द्वाण अन्तगत्मा का अवलम्वन लेकर परमात्मा का ध्यान किया जाता है ऐसा जिनेन्द्रदव ने उपदेश 
दिया & | 3।॥। 


बहिरत्थे फुरियमणों इदियदारेण णियसग्वचुओ । 
- .. णियर्देहं अप्पाणं अज्ड्ावसदि मुठदिटठीओ ।। ८।। 
बाहयपदार्थों मं जिसका मन स्फुरित हो रहा है तथा इन्द्रिय रुप द्वार के द्वार जो निजस्वरुप से च्युत 
हा गया है एसा मूठदृष्टि - बढियत्मा पुरुष अपने शरीर को ही आत्मा समझता है ।। ६।। 
णिवदेहसरिस्सं पिच्छिकण परविग्गढ़ पयत्तेण। 
अच्चेयणं पि गहियं झाइज्जड परमभागेण | । र ॥। 


ज्ञानी मनुष्य जिन शरीर के समान परशरीर को देखकर मेदज्ञान पूर्वक विचार करता है कि देखो 
इसने अचेतन शरीर को भी प्रयत्नपूर्वक ग्रहण कर रखा है।। < | । केक 
सपरज्डावसाएणं देहेसु य अविदिदत्थमप्पाणं 


सुबदाराईविसए मणुयाणं बड़ढए मोहो ।। १०।। 
“स्वपराध्यवसाय के कारण अर्थात्‌ पर को आत्मा समझने के कारण यह जीव अजानवश शरीरादि को 


) इस गाथा के पूर्व समस्स प्रतियों में तदुक्‍्त - पाठ है परन्तु उसके आगे कोई गाया उद्धृत नहीं है। ऐसा जान पड़ता है कि "आरुहवि 
- आदि गाधा डी उद्धृत गावा है क्योंकि यह गाथा न 4 की गायार्थ से गत 7 नाती है। सस्कृत टीकाकार ने इसे मूल ग्रन्थ समझकर 
इसकी टीका कर दी है। इसलिये यह मूल में सामिल हो गई। यह गाया करा मर है इसकी खोज आवश्यक है । 

2 मिच्छभावेण इति पुस्तकान्तरपाठ. । 3 "स्वम्‌ इति परस्मिन अध्यवसाय स्वपम््यवसाथ ” इस व्युत्पत्ति के अनुसार "यह आत्मा 
है” इस प्रकार परपदार्थों में जो निश्चय होता है वह स्वपराध्यवसाय कहलाता है। 


२४२/ कुन्दकुन्दभारती 
आत्मा जानता है। इस विपरीत अभिनिवेश के कारण ही मनुष्यों का पुत्र तथा स्त्री आदि विषयों में मोह बढ़ता है ।। 


१0 ।। 
मिच्छाणाणेसु रओ मिच्छाभावेण भाविओ संतो। 
मोहोदएण पुणरवि अंग सं मणणए मणुओ।। ११।। 
यह मनुष्य मोह के उदव से मिथ्याज्ञान में रत है तथा मिथ्याभाव से वासित होता हुआ फिर भी शजीर 
को आत्मा मान रहा है।। ११।। 


जो देहे णिरवेक्खो णिददंदो णिम्ममो णिरारंभो। 
आदसहावे सुरओ जोई सो लहड़ णिव्वाणं।। १२।। 
जो शरीर में निपरेक्ष है, द्वन्द्रटहित है, ममतारहित है, आर्म्मर्हिन है और आत्मस्वमाव में सुण्त है 
सनग्न है, वह योगी निर्वाण को प्राप्त होता है।। १२ ।। 


परदव्वरओ बज्डाइ विरओ मुच्चेड विविढकम्मेष्ि । 
एसो जिणउबण्सो समासओ बंधमोक्खस्स ।। १३ ।। 
पर द्वव्यों में गत पुरुष नाना कर्मों से बन्ध का प्राप्त होता है और परद्वत्यों सं विग्त पुरुष नाना कर्मा 


से मुक्त होता है, बन्ध और मोक्ष के विषय में जिनेन्द्र भगवान का यह सक्षप से उपदेश है ।। १३ ।। 
सद॒दव्वरओ सवणो सम्माइटठी हवेड़ णियमेण । 


सम्मत्तपरिणदों उण खबेइ दुटठटठकम्माणि।। १४ ।॥ 
स्वद्रव्य में रत साधु नियम से सम्बग्दृष्टि होता है और सम्यकक्‍त्व रप परिणत हुआ साधु दुष्ट आठ 


कर्मों को नष्ट करता है ।। १४ ।। 
जो पुण परदव्वरओ मिच्छाइटठी हवेड सो साहू। 
मिच्छत्तपरिणदों उण बज्ञदि दुटठटठकम्मेडि ।। १४।। 
जो साधु परद्रव्य में रत है वह मिथ्यादृष्टि होता है और मिथ्यात्व रप परिणत हुआ गाधु दुष्ट आठ 


कर्मों से बंधता है।। १५।॥। हि 
परदव्वादो दुगई सद॒दव्वादों हु सुग्गई हवइ । 


इय णाऊण सदव्ब कुणह रई विरइ इयरम्मि।। १६ ।। 
परद्रव्य मे दुर्गति और स्वद्वव्य से निश्चित ही सुगति होती है एसा जानकर स्वद्रव्य मे रति करे और 
परद्रव्य में विरति करो ।। १६ | । 


आदसहावादण्णं सच्चित्ताचित्तमिस्सिय हवदि । 
त परदव्बं भणिय अवितत्थं सव्वदरसीहिं।। १७।। 


आत्मस्वभाव से अतिरिक्त जो सचित्त, अचित्त अथवा मिश्र द्रव्य है वह सब पर द्रव्य है, ऐसा यथा 
स्प से समस्त पदार्थों को जानने वाले मर्वज्ञ देव बुंटटटकमरटिय था है।। १७।। बिग तह 
टठट अणोवम णाणविग्गढं णिच्च। 
सुद्धं जिणेहि कडियं अप्पाणं हवदि सद॒दव्बं।। १८।। 


अप्टपाहुड/ २८३ 
आठ दुष्ट कर्मों मे रहित, अनुपम, जानशर्णरी नित्य और शुद्ध जा आत्मद्रव्य है उसे जिनेन्द्र भगवान 


ने स्वद्वव्य कहा है || १८ || झायंति | 
जे झायंति सदव्व॑ परदव्वपरम्मुहा दु सुचरित्ता | 
ते जिणवराण मग्गं अणुलग्गा लडदि णिव्वाण।। १६।॥ 
जो स्वद्रव्य का ध्यान करते हैं. पर द्रव्य थे पणड़ मुख रहते हैं और सम्यक्चारित्र का निरतिचार 
पालन करते हुए जिनेन्द्र देव क मार्ग में लगे रहते है व निर्वाण को प्राप्त होते है || १ । । 
जिणवरमएण जोई झाणे झाएड सुद्धमप्पाणं। 
जेण नहड़ णिव्वाणं ण लहइ कि तेण सुरलोयं।। २०।। 
जो योगी ध्यान में जिनेन्द्र देव के मतानुसार भुद्ध आत्मा का ध्यान करता है वह स्वर्गलोक का प्राप्त 
होता है सो ठीक ही ह क्योकि जिस ध्यान से निर्वाण प्राप्त हा सकता है उससे क्या स्वर्गलोक प्राप्त नहीं हो 
मकता 2 ।। २० ।। ॥ जल कक 
जो जाइ जोवणसब दिवहेणेक्केण लेबि गुरुभार। 
सो कि कोसद्ध पि हु ण सक्‍कए जाहु भुवणवल।। २१।। 
जो मनुष्य बढ़त भारी मार लकर एक दिन म॑ सी योजन जाता है वह क्‍या पृथिवीतल पर आधा कोश 
मी नहीं जा सकता ? अवश्य जा सकता है ।। २१ ।। े से 
जो कोड़िए ण जिप्पडट सुहडो सगाम ड़ सब्बेडि। 
सो कि जिप्पइ इक्कि णरेण संगामए सुहड़ी ।। २२।। 
जा मुभट सग्राम में कगड़ां की गख्या में विद्यमान सब योद्धाआ के द्वारा मिलकर भी नहीं जीता जाता 
वह क्या एक योद्धा के द्वाग जीता जा मकता है ? अर्थात नहीं जीता जा सकता | । २२।। 
सग्ग तवेण सब्वो वि पावण तहिबि झाणजोण्ण। 
जो पावड़ सो पावड परलोए सासयव साक्ख ।। २३।। 
तप से स्वर्ग सभी प्राप्त करत हैं. पर जो ध्यान से स्वर्ग प्राप्त करता है बड़ परमव में शाश्वत - 
अविनाशी मोक्ष सुख का प्राप्त होता है | २२ ।। है 
अइसोहणजोएण सुद्धं हेमु हवेड जह तह व। 
कालाईलद्वीए अप्पा परमपओ हवदि।। २४ ।। 
जिस प्रकार अत्यन्त शुभ सामग्री मे - शाधन सामग्री से अथवा सुहागा से स्वर्ण शुद्ध हा जाता है उसी 
प्रकार काल आदि लब्धियों मे आत्मा परमात्मा हो जाता है।। 2४ ॥। इयरेहिं 
बरवयतवेहि सग्गो मा दुक्ख होठ णिरइ इयरेहि। 
छायातवट्िठियाण पडिवालताण गुरुभेय ।। २४।। 
व्रत और नप के द्वारा स्वर्ग का प्राप्त होना अच्छा है परन्तु अब्रत और अतप क द्वारा नरक के दु ख 
प्राप्त होना अच्छा नही है। छाया और आतप में बैठकर इष्टस्थान की प्रतीक्षा करने वालों में बड़ा भेद है।। २४।। 


वर व्रते पद देव नाव्रतैर्व॑न नारकम । 
क्ायातप्स्थयोर्भद प्रतिपालयतो महान ।। इष्टोपदेशे पृज्यपादग्य । 


२४४/कुन्दकुन्दमारती 
जो इच्छडइ णिस्सरिदु संसारमहण्णस्स रुदस्स | 


कम्मिधणाण डहण सो झायइ अप्पव सुद्ध ।। २६।। 
जो मुनि अत्यन्त विस्तृत संसार महासागर से निकलने की इच्छा कर्ता है वह कर्मण्पी ईंधन का 
जलाने वाले शुद्ध आत्मा का ध्यान करता है ।। २६।। 
सब्वे कसायमोत्तुं गारवमयरायदोसवामोहं । 
लोयबबहारविरदो अप्पा झाएड झाणत्थो || २७।॥ 
ध्वानस्थ मुनि समस्त कषायों और गारव, मद, राग, द्वेष तथा व्यामोह को छोड़कर लोकव्यवहार से 
विरत होता हुआ आत्मा का ध्यान करता है।। २७ ।। 
मिच्छत्तं अण्णाणं पाव॑ पुण्णं चएवि तिविडेण । 
मोणव्वएण जोई जोयत्थो जोबए अप्पा ।। २८।। 


मिथ्यात्व, अज्ञान, पाप और पुण्य को मन-बचन-काय रुप ब्रिविध योगो मे छोड़कर जो योगी मौन व्रत 
मे ध्यानस्थ होता है, वही आत्मा को द्योतित करता है - प्रकाशित करता है - आत्मा का साक्षात्कार करता है ।। 
२८ | | 
'ज॑ मया दिस्सदे रूव॑ तण्ण जाणादि सव्वहा। 


जाणगं दिस्सदे णंतं तम्हा जंपेमि केण ह ।। २६ ।। 


जो रुप मेरे द्वारा देखा जाता है वढ़ बिलकुल नहीं जानता और जो जानता है वह दिखाई नहीं देता 
तब मैं किसके साथ बात करू || २६।। े संचिद 
सब्वासव्णिरोहेण कम्मं खबदि संचिद। 
जोयत्थो जाणए जोई जिणदेवेण भासियं ।। ३0।॥। 


सब प्रकार के आग्रवों का निरोेध होने मे सचित कर्म नष्ट हा जाने हैं तथा ध्याननिमग्न योगी 
केवलज्ञान को उत्पन्न 02 अर है ऐसा जिनेन्द्र देव ने कहा है ।। ३30 ।। 
जो सुत्तो बबहारे सो जोई जग्गए सकज्जम्मि। 
जो जग्गदि बबढ़ारे सो सुत्तों अप्पणे कज्जे।। ३१।॥ 
जो मुनि व्यवहार में सोता है वह आत्मकार्य में जागता है और जो व्यवहार में जागता है बह आत्मकार्य 
में सोता है।। ३९।। 
इय जाणिऊण जाई बवहार चयइ सब्वहा सत्यं। 
झायड परमप्पाणं जह भणिय जिणवरिंदेण ।। ३२।। 
ऐसा जानकर योगी सब तरह से सब प्रकार के व्यवहार को छोड़ता है और जिनेन्द्र देव ने जैसा कहा 
है दैसा परमात्मा का ध्यान करता है || ३२।। 


 यन्‍्मया दृश्यते रुप तन्‍न जानाति सर्वथा। 

जानन  दृश्यते रुप तन केन ब्रवीम्यहम्‌।। 8।। समाधिशतक पूज्यपाठस्थ। 

2 व्यवहारे सुषुप्तो व स जागर्न्यत्मगांचर | 

जागति व्यवहारे5स्मिन्‌ सुषुप्तश्चात्मोचर ।। 78 ।। समाधिशतक पृज्यपादस्य 
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पंच महतव्ववजुत्तो पंचसु समिदीसु तीसु गुत्तीसु । 
रयणत्तवसंजुत्तो झाणज्डायर्ण सवा कुणह ।। ३३ ।॥। 
है मुनि ' तूं पांच महाव्रतों से युक्त होकर पाच समितियों तथा तीन गुप्तियों में प्रवृत्ति करता हुआ 
रलब्रव से युक्त हो सदा ध्यान और अध्ययन कर ।। ३३।। 
रयणत्तयमाराहं जीवों आराहओ मुणेयव्वो!१ 
आराहणाविहाणं तस्स फल॑ केवल णाणं ।। ३४ ।। 
रत्नव्रय की आराधना करने वाने जीव को आराधक मानना चाहिये, आराधना करना सो आगधतना है 
और उसका फल केवलज्ञान है। | ३४ || 
सिद्धों सुद्रो आदा सब्वण्डू सव्वलोयदरसी य। 
सो जिणवरेहिं भणियो जाण तुम केवल णाण।। ३५।। 
जिनेन्दर भगवान के द्वारा कहा हुआ वह आत्मा सिद्ध है, शुद्ध है, सर्वज्ञ है, णाण।। ३४।। 
कंवलज्ञान सर्प है, ऐसा तुम जानो ।। ३४।। जोई 
रवणत्तव पि जाई आराहड जो हु जिणवरमएण। 
सो झायदि अप्पाणं परिहरदि परं ण संदेहो | । ३६ ।। 
जो योगी - ध्यानस्थ मुनि जिनेन्द्र देव के मतानुसार रत्नत्रय की आराधना करता है वह आत्मा का 
ध्यान करता है और पर पदार्थ का त्याग करता है इसमें सदेह नहीं है।। ३६।। बह 
ज॑ जाणइ त॑ णाणं ज॑ पिच्छइ त॑ च दंसणं णेय॑ । 
त॑ चारित्तं भणियं परिहारे पुण्णपावाणं ।। ३७।। 
जी जानता है वह ज्ञान है, जो देखता है - सामान्य अवलोकन करता है वह दर्शन है अथवा जो 
प्रतीति करता है वह दर्शन है - सम्यग्दर्शन है और जो पृण्य-पाप का परित्याग है वढ़ चारित्र है ।। ३७।। 
तच्चरुई सम्मत्तं तच्चग्गडणं च्‌ डवइ सण्णाण। 
चारित्त परिडारों पजपियं जिणवरिंदेडि ।। ३८॥।। 


तत्वरचि होना मसम्यग्दर्शन है, तत्वजान होना सम्यग्शान है और पापक्रिया का परिहार - त्याग होना 
सम्यक्धारित्र है, ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है ।। 3८ ।। 


दंसणसुद्धों सुद्रों दंसणसुद्धो लड़ेड णिव्वाणं। 
दंसणविहीणपुरिसो ण लहड त॑ इच्छियं लाहं।। ३८ ।। 
सम्यग्दर्शन से शुद्ध मनुष्य, शुद्ध कहलाता है | सम्यग्दर्शन से शुद्ध मनुष्य निर्वाण को प्राप्त होता है। जो 
मनुष्य सम्यग्दर्शन से रहित है वह इष्ट लाम को नहीं पाता |। ३६।। 
इय उवएसं सारं जरमरणहरं खु मण्णए ज तु। 
त॑ सम्मत्तं भणियं समणाणं सावयाणं पि।। ४०।। 
यह भ्रेष्ठतर उपदेश स्पष्ट ही जन्म मरण को हरने वाला है, इसे जो मानता है - इसको श्रद्धा करता 
है वह सम्यक्‍त्व है। यह सम्यक्त्व मुनियों के, श्रावकों के तथा चतुर्गति के जीवों के होता है।। ४० ॥। 


२४६ हा जिणवरमएएं 
इन इुन्टमारती जीवाजीवविहत्ती जोई जाणेइ णं। 
त॑ सण्णाणं मणिव अवियत्थं सब्वदरिसीहि ।। ४१ ।। 
जो मुनि जिनेन्द्र देव के मत सं जीव और अजीव के विभाग को जानता है, उसे सर्वदर्शी भगवान ने 
सम्यग्झञान कहा है ।। ४१ ।। 
ज जाणिऊण जोई परिहार कुणइ पुण्णपावाणं। 
त चारित्तं मणियं अवियप्प कम्मरडिएण ।। ४२।। 
यह सब जानकर योगी जो पुण्य और पाप दोनों का परिहार करता है उसे कर्मण्हित सर्वज दन ने 
निर्विकल्पक चारित्र कहा है । | ४२।। है है 
जो रयणत्तयजुत्तो कुणइ तव सजदों ससत्तीए। 
सो पावइ परमपव झावतो अप्पय सुद्ध ।। ४३ ।। 
सतनत्रव को धारण करन वाला जो मुनि शुद्ध आत्मा का ध्यान करता हुआ अपनी शक्ति से तप करता 
है वह परम पद को प्राप्त होता है ।। ४३ ।। हि 5 
तिढि तिण्णि घरवि णिच्च तियरदिओ तह तिण्ण परियरिओ। 
दोदोसविप्पमुक्को परमप्प झायए जोई ।। ४४ ।। 
तीन के द्वार तीन को धारण कर निरन्तर तीन मे रहित तीन से सहित और दो दाषां से मुक्त रहने 
वाला योगा पग्मात्मा का ध्यान करता है । 
विभेषार्थ - तीन के द्वारा अर्थात मन वचन काय के द्वारा तान को अर्थात वघाकालयाग शातकालयोग 
और उष्णकालयोग को घारण कर निरन्तर अर्थात दीक्षाकाल से लकर सदा तीन से रहिते अर्थात माया मिथ्या 
निदान इन शन्यों ले रहित तीन से सहित अर्थात सम्बस्दर्शन, सम्यग्जान और सम्यक्धास्त्रि थे सहित और दा 
दाषों मे विप्रमुकत अर्थात गग द्वेष इन दा दोषों मे सर्वथा रहित योगी - ध्यानस्थ मुनि परमात्मा अथात सिद्ध के 
समान उत्कृष्ट निज आत्मस्वस्प का ध्यान करता है ।। ४३ । | को 
मयमायकाहरहिओ लोहेण विवज्जिओं व जो जीवो। 
णिम्मलसहावजुत्तो सो पावड उत्तम सोक्ख |। ४५ ।। 
जो जीव मद माया और क्रांध से रहित है, लोम से वर्जित है तथा निर्मल स्वभाव से युक्त है वह 
उत्नम सुख की प्राप्त होता है । | ४४ । | सर व 
विसयकसाणडि जुदों रुददो परमप्पभावरहियमणों | 
सो ण लहड सिद्धिसुहं जिणमुद्दपरम्मुह्दों जीवों ।। ४६ ।। 
जो विषय और कषायों से युक्त है, जिसका मन परमात्मा की मावना से रहित है तथा जो जिनमुद्रा से 
पणगइब्मुख - भ्रष्ट हो चुका है ऐसा रुद्रपदधारी सिद्धिसुह हवेइ को नहीं होता ।। ४६ । | 
जिणमुद॒दं सिद्धिसुढं हवेइ णिवमेण जिणवरुदिददठा । 
सिविणे वि ण रुच्चइ पुण जीवा अच्छंति मवगढ़णे।। ४७ ।। 
जिनेन्द्र भगवान के द्वाग कही हई जिनमुठा सिद्धि सुख रुप है। जिन जीवों को यह जिनमुद्रा स्वप्न में 
भी नहीं रुचती वे समारस्प बन में एहते हैं अर्थात कमी मुक्ति को प्राप्त नहीं होते ।। ४७ ।। 
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परमप्पय झांयतो जोई मुच्चेइ मलदलोहेण। 
णादियदि णवं कम्म॑ णिद्दिट॒ठं जिणवर्रिदेहिं।। ४८।॥॥। 


परमात्मा का ध्यान करने वाला योगी पापदायक लोभ से मुक्त हो जाता है और नवीन कर्म को नहीं 
ग्रहण करता ऐसा जिनेन्द्र भगवान ने कहा है ।। ४८ ।। 


डहोऊण दिढचरित्तो दिदसम्मत्तेण भावियमई ओ। 
झायंतो अप्पा्णं परमपवं पावए जोई।। ४४ ॥।॥। 
योगी - ध्यानस्थ मुनि दृढ चारित्र का धारक तथा दृढ़ सम्यक्त्व मे बामित हृदय होकर आत्मा का 
ध्यान करता हुआ परम पद को प्राप्त होता है ।। ४६ ।। हर 
चरण हब सघधम्मो धम्मो सो हवइ अप्पसमभावो । 


सो रागरोसरहिओ जीवस्स अणण्णपरिणामों ।। ५०0 ।। 


बानित्र आत्मा का धर्म है अर्थात चानित्र आत्मा के धर्म को कहते हैं, धर्म आत्मा का सममाव है अर्थात्‌ 
आत्मा के समभाव को धर्म कहते हैं और समभाव राग, द्वेष से रहित जीव का अभिन्‍न परिणाम है अर्थात्‌ राग, द्वेष 
में रहित जीव के अभिन्‍न परिणाम को समभाव कहते हैं ।। ४० ।। 


जह फलिहमणि विसुद्धों परदव्वजुदो हवेड अण्णं सो । 
तह रागादिविजुत्तो जीवो हवदि हु अणण्णविहो ।। ४१ ।। 


जिस प्रकार स्फटिकमणि स्वभाव से विशुद्ध अर्थात्‌ निर्मल है परन्तु पर द्रव्य से सयुक्त होकर वह 
अन्य म्प हो जाता है उसी प्रकार यह जीव भी स्वभाव से विशुद्ध है अर्थात वीतगग है परन्तु रागादि विशिष्ट 
काग्गो से युक्‍त होने पर स्पष्ट ही अन्य रुप हा जाता है। 
यहा गाथा का भाव यह भी समझ मे आता है कि जिस प्रकार स्फटिकमण स्वभाव से विशुद्ध है परन्तु 
परपदार्थ के मयोग से वह अन्य रुप हो जाता है उसी प्रकार यह जीव स्वभाव से रागादि वियुकत है अर्थात्‌ रागद्वेष 
आदि विकार भावों में रहित है परन्तु परद्रव्य अर्थात कर्म-नोकर्म पर पदार्थों के संयोग मे अन्यान्य प्रकार हो जाता 
हैं। इस अर्थ में वियुक्त शब्द के प्रचलित अर्थ को बदलकर "विशेषेण युक्‍्ता वियुक्त अर्थात्‌ सहित " ऐसी जो 
क्लिष्ट कल्पना करना पडता है उससे बचाव हो जाता है।। ४१ ।। 
देवगुरुम्मि य भत्तो साहम्मि य सजदेसु अणुरत्तो 
सम्मत्तमुब्वहंतो झाणरओ होइ जोई सो।। ५२।। 
जो देव और गुरु का भक्त है, सहधर्मी माई तथा सबमी जीवों का अनुरागी है तथा सम्यकत्व को ऊपर 
उठाकर घारण करता है अर्थात अत्यन्त आदर से धारण करता है ऐसा योगी ही ध्यान में तत्पर होता है।। ४२।। 
“उग्गतवेणण्णाणी ज॑ं कम्मं खबदि भवहि बहुएहि। 
त॑ णाणी तिहि गुत्तो खबेइ अंतो मुहुत्तेण।। ५३ । । 
अज्ञानी जीव उग्र तपश्चरण के द्वारा जिस कर्म को अनेक भवों में खिपा पाता है उसे तीन गुप्तियों से 


। चारित्त खलु धम्मो धम्मो जा सो मम्मी त्ति णिदिदटठों । 
मोहक्खोडविहीणो परिणामों अप्यणों हु समो।। प्रवचचनसारे । 
2 कोटि जन्म तप तपै ज्ञान बिन कर्म झरे जे। 

शानी के छिन मांहि क्रिप्ति तैं सहज टरैं ते।। छढाला। 
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सुरक्षित रहने वाला ज्ञानी जीव अन्तर्मुदर्त में खिपा देता है।। ४३ ।। 
जानी और अज्ञानी का लक्षण 
सुभजोगेण सुभाव॑ परदव्वे कुणइ रागदो साहू। 
सो तेण दु अण्णाणी णाणी एत्तों दु विवरीदों।। ५४।॥ 
जो साधु शुभ पदार्य के संयोग से रागवश परद्रव्य में प्रीतिमाव करता है वह अज्ञानी है और इससे जो 
विपरीत है बह ज्ञानी है।। ४४ ।। े े 
आसवढडेदू व तहा भाव मोक्‍्खस्स कारणं हवदि। 
सो तेण दु अण्णाणी आदसहावस्स विवरीदों।। १४।॥। 
जिस प्रकार इष्टविषय का राग कर्मास्व का हेतु है उसी प्रकार मोक्ष विषयक राग भी कर्मासव का 
हेतु है और इमी जग माव के कारण यह जीव अज्ञानी तथा आत्मस्वभाव से विपरीत होता है।। ४४ ।। 
जो कम्मजादमइओ सहावणाणस्स खंडदूसयरो। 
सो तेण दु अण्णाणी जिणसासणदूसगो भणिदो।। ५६ ।। 


कर्मजन्य मतिजान को घारण करने वाला जो जीव स्वमावज्ञान - केवलज्ञान का खण्डन करता है, 
अथवा उसमें दोष लगाता है वह अपने इस कार्य से अज्ञानी तथा जिनधर्म का दूषक कहा गया है ।। ४८ | । 
णाणं चरित्तडीणं दंसणहीणं तवेहिं सजुत्तं। 
अण्णेसु भावरहियं लिगग्गड़णेण कि सोक्ख।। ४७।। 


चारित्ररहित ज्ञान सुख करने वाला नहीं है सम्यग्दर्शन मे रहित तपो से युक्त कर्म सुख करने वाला 
नही है, तथा छह आवश्यक आदि अन्य कार्यों में मी मावरहित प्रवृत्ति सुख करने वाली नहीं है फिर मात्र लिंगग्रहण 
करने से क्या सुख मिल जायगा 2 । 

(इस गाधा का एक भाव यह भी हो सकता है - हे साधो ' तेश ज्ञान यथार्थ चारित्र से रहित है तेरा 
तपश्चरण सम्यग्दर्शन मे रहित है तथा तेय अन्य कार्य मी माव से रहित है अत तुझे लिगग्रहण से - मात्र वेष 
घारण करने से क्या सुख प्राप्त हो सकता है ? अर्थात्‌ नहीं।। ४०।।) 

अच्चेयणं पि चेदा जो मण्णइ सो हवेड अण्णाणी | 
सो पुण णाणी भणिओ जो मण्णड चेयणे चेदा।। ४८।। 

जो अचैनन को भी चेतयिता मानता है वह अज्ञानी है और जो चेतन को चेतयिता मानता है वह ज्ञानी 

है।। ४८ ।। 
तवरहिय जं णाण णाणविजुत्तों तवो वि अकयत्थो । 


तम्डा णाणतवेण संजुत्तो लहइ णिव्वाणं।। ४४ ।। 


जो ज्ञान तप में रहित है वह व्यर्थ है और जो तप ज्ञान से रहित है वह भी व्यर्थ है, इसलिये ज्ञान 
और तप से युक्त पुरुष ही निर्वाण को प्राप्त होता है ।। ४६ ।। 


धुवसिद्धी तित्थवरो चठणाणजुदों करेड तबयरणं। 
णाउणं धुबं कुज्जा तवबरण णाणजुत्तो वि।। ६0 ।। 


जो प्रुवसिद्धि हैं अर्थात जिन्हें अवश्य हीं मोक्ष प्राप्त होना है तथा जो चार ज्ञानों से सहित हैं, ऐसे 


अष्टपाहुड/ २४६ 
तीरवंकर भगवान्‌ भी तपश्चरण करते हैं ऐसा जानकर झानयुकत कार हिदेपरि यम भी तपश्चरण करना चाहिये |। ६० ।। 
बाहिरलिंगेण जुदों अब्मंतर लिगरहिदपरियम्मो । 
सो सगचरित्तभट॒टो मोक्‍्खपडविणासगों साहू।। ६१ ।। 


जो साधु बाहयलिंग से तो सहित है परन्तु जिसके शरीर का गम्कार (प्रवर्तन) आम्यन्तर्रलग से 
रहित है वह आन्मचातिय्र से भ्रष्ट है तथा मोक्षमार्ग का नाश करने वाला है ।। ६१ ।। 
सुह्देण भाविद॑ं णाणं दुड़े जादे विणस्सदि। 
तम्हा जहाबलं जोई अप्पा दुक्खेडि भावए।। ६२।। 
सुख से वासित ज्ञान दु ख उत्पन्न होने पर नष्ट हो जाता है इसलिये योगी को यथाशक्ति आत्मा को 
दु ख से वासित करना चाहिये |। ६२ ।। बे हि अल जे 
ददाजयं च काऊण जिणवरमण्ण। 
झायव्वो णियअप्पा णाऊण गुरुपसाएण।। ६३ ।। 
आडार, आसन और निद्रा को जीतकर जिनेन्द्र देव के मतानुसार गुरुओं के प्रसाद से निज आत्मा को 
जानना चाहिये और उसी का ध्यान करना चाहिये || ६३ ।। संजुदो 
अप्पा चरित्तवंतो दसणणाणेण संजुदो अप्पा। 


सो झायब्वाी णिच्चं णाऊण गुरुपसाएण ।। ६४ ।। 
आत्मा चारित्र से सहित है, आत्मा दर्शन और जान से युक्त है इस प्रकार गुरु के प्रसाद से जानकर 
उमका नित्य ही ध्यान करना चाहिये।। ६४ | । 
दुक्खे णज्जइ अप्पा अप्पा णाऊण भावणा दुक्‍्खं। 
भावियसहावपुरिसो विसएसु विरच्चए दुक्खं।। ६४ ।। 
प्रथम तो आत्मा दुख से जाना जाता है, फिर जानकर उसकी भावना दुख से होती है, फिर 
आत्मस्वभाव की भावना करने वाला पुरुष दु ख से विषयों में विगत होता है ।। ६४ ।। 
ताम ण णज्जइ अप्पा विसएसु णरो पवटटए जाम। 
विसए विरत्तचित्तो जोई जाणेड अप्पाण।। ६६॥।। 
जब तक मनुष्य विषयों में प्रवृत्ति करता है तब तक आत्मा नहीं जाना जाता अर्थति आत्मज्ञान नही 
होता | विषयों से विरक्‍्तचित्त योगी ही आत्मा की जानता है ।। ६६ | । 
अप्पा णाऊण णरा केई सब्भावभावपब्भट्‌टा। 
हिंडति चाउरंगं विसएसु विमोहिया मूढा ।। ६७।। 


आत्मा को जानकर भी कितने ही लोग सदभाव की भावना से - निजात्मभावना से भ्रष्ट होकर विषयों 
में मोहित ढोते हुए चतुर्गति रुप संसार में मटकते रहते है।। ६७ ।। 
जे पुण विसयविरत्ता अप्पा णाऊण भावणासहिया । 
छंडंति चाउरंगं तबगुणजुत्ता ण संदेहों || ६८ ।। 
और जो विषयों से विरक्त होते हुए आत्मा को जानकर उसकी भावना से सहित रहते हैं वे तपम्पी 
गुण अथवा तप और मूलगुणों से युक्त होकर चतुरंग - चतुर्गति रुप संसार को छोड देते हैं इसमें सन्दह नही है।। 
६ || 


२४0/ कुन्दकुन्दभारती हवेदि मोहादो 
परमाणुपमाण वा परदव्वे रदि हवेदि मोहादो। 


सो मूढो अण्णाणी आदसहावस्स विवरीदो।। दर्द ।। 


जिसकी अज्ञानवश पर द्रव्य में परमाणु प्रमाण भी रति है वह मृद है अजाना ह और आत्मम्वमाव मे 
विपरीत है ।। ६८ । । । 
अप्पा झायंताण दसणसुद्धीण दिदचरित्ताण । 


होदि धुवं णिव्वाणं विसएसु विरत्तचित्ताण ।। ७0।। 
जो आत्मा का ध्यान करते हैं जिनके सम्यग्दर्शन की शुद्धि विद्यमान है जो दृद चाग्त्रि के धारक हैं 
तथा जिनका चित्त विषयों मे विग्क्‍त है ऐसे पुरुषों को निश्चित ही निर्वाण प्राप्त होता है ।। ७७ ।। 
जेण रागे परे दब्वे संसारस्स हि कारणं। 
तेणावि जोडणों णिच्च॑ कुज्जा अप्पे सभावणा।। ७१।। 


जिस स्त्री आदि पर्याय से पर द्रव्य मे जग होने पर बड़ राग समार का कारण हाता है यागा उसा 
पर्याय मे निरन्तर आत्मा में आत्मभावना कर्ता है । 

भावार्थ - साधारण मनुष्य स्त्री को दखकर उयमें णग करता है जिजसे उसके सझार की वृद्धि होती 
है परन्तु योगी - ज्ञानी मनुष्य स्त्री को देखकर विचार कर्ता है कि जिस प्रकार मेण आत्मा अनन्तकेवलज्ञानमय है 
उसी प्रकार डस स्त्री का आत्मा भी अनन्नकेवलझ्ञानमय है। यह स्त्री और मैं दोनो ही केवलशानमय हैं। इम 
कारण यह स्त्री मी मरी आत्मा है मुझसे पृथक इसमें है ही क्या ? जिससे स्नेह कर ।। ७१ ।। 

(प जयचन्द्र जी न अपना वर्चानका में जण णग्गां परे दव्ब' णएसा पाठ स्वीकृत कर यह अथ प्रकट 
किया है - चूकि पण्द्रव्य सम्बन्धी राग समार का कारण है इसलिये योगी को निरन्तर आत्मा में ही आत्मभावना 
करनी चाहिये। परन्तु इस अर्थ में "तेणावि - तनापि" यहा तेन अब्द के साथ दिये हुए अपि शब्द की निरर्वकता 
सिद्ध होती है | ) 

णिंदाए य पससाए दुक्‍्खे य सुहण्सु य। 
सत्तृण चेव बंधृण चारित्त समभावदों ।। ७२।। 
निन्‍्दा और प्रशसा, दु ख और युख तथा शत्रु और मित्र मे समभाव थे हा चारित्र हाता है । | ७२ ।। 
यह ध्यान के योग्य समय नड़ी है इस मान्यता का निराकरण करते है - 
चरियावरिया वदसमिदिवज्जिया सुद्धभावपब्भट्टा | 


केई जंपति णरा ण हु कालो झाणजोयस्स ।। ७३ ।। 
जो चाग्त्रि का आवरण करन वाल चास्वत्रिमोहनीय कर्म से युक्त हैं व्रत और समिति ये रहित हैं तथा 


शुद्भभाव से च्युत हैं ऐसे कितने ही मनुष्य कहते हैं कि यह ध्यानम्प योग का समय नहीं है अति इस समय ध्यान 
नहीं हो सकता |। ७३ । । 


सम्मत्तणाणरहि ओ अभव्वजीदो हु मोक्खपरिमुक्कों । 
ससारसुहे सुरदो ण हु कालो भणइ झाणस्स ।। ७४ ।। 


जो अम्यकत्व तथा सम्यग्शान मे रहित है, जिसे कमी मोक्ष होता नहीं है तथा जो संसार सम्बन्धी सुख 


में अत्यन्त रत है ऐसा अमभव्य जीव ही कहता है कि यह ध्यान का काल नहीं है अर्थात इस समय ध्यान नहीं हो 
सकता ।। ७४ ।। 


अप्टपाहुड/ २१? 
पचसु महव्वदेसु य पच्सु समिदीसु तीसु गुत्तीसु । 
जो मूढो अण्णाणी ण हु कालो भणइ झाणस्स ।। ७४।। 
जो पाच मडाव्तों, पाच समितियों तथा तीन गुप्तियों के विषय में मूढ है और अज्ञानी है वहीं कहता है 
कि यह ध्यान का काल नहीं है अर्थात्‌ इस समय ध्यान नहीं हो सकता || ७५ ।। 
भरह दुस्समकाल धम्मज्ञ्याण हवेइ साहुस्स । 
ते अप्पसहावठिदे ण हु मण्णइ सो वि अण्णाणी।। ७६।। 


मरतक्षत्र में दुषम नामक पचम कान में मुनि के धर्मध्यान होता है तथा वह घर्म ध्यान आत्मस्वभाव में 
स्थित साधु के होता है ऐसा जो नहीं मानता वह अजानी है।। ७६ | | | 
अज्ज वि तिरवणसुद्धा अप्पा झाणवि लह्दि इंदत्त। 
लोवतिय देवत्त तत्थ चुआ णिव्वुदि जंति।। ७७।। 


आज भी ए्लल्‍लब्रय मे शुद्धता का प्राप्त हुए मनुष्य आत्मा का ध्यान कर इन्द्रपद तथा लौकान्तिक देवों 
के पद को प्राप्त होते हैं और बढ़ा से च्यूत होकर निर्वाण को प्राप्त होते हैं ।। ७७ ।। 


जे पावमोडियमई लिंग घेत्तृण जिणवरिंदाणं। 
पाव कुणंति पावा ते चत्ता मोक्‍्खमग्गम्मि ।। ७८।। 


जो पाप से मोहितबुद्धि मनुष्य, जिनन्द्रदेव का लिग धारणकर पाप करते हैं वे पापी मोक्षमार्ग से पतित 
हैं ।। ७८ । | 


जे पचचेलसत्ता गंधग्गाहीय जायणासीला । 
आधाकम्मम्मि रया ते चत्ता मोक्‍्खमग्गम्मि।। ७ ।। 
जा पाच प्रकार के वस्त्रों में आसक्‍त हैं, परिग्रह को ग्रहण करने वाले हैं याचना करते हैं तथा 
अध कर्म - निनद्यकर्म में उत हैं वे मुनि मोक्षमार्ग मे पतित हैं।। ७६ ।। 
णिग्गंथमोहमुक्का बावीसपरीसहा जिसकसाया। 
पावारंभविमुक्का ते गहिया मोक्खमग्गम्मि ।। ८0।। 
जो परिग्रह से रहित है, पुत्र-मित्र आदि के मोह से मुक्त हैं, बार्डस परीपहोँ को सहन करने वाल हैं 
कषायों को जीतने वाले हैं तथा पाप और आरम्भ कई दूर है वे यो हंगामा, है।। ८०।। 
उद्धद्धमज्डलोए केई मज्डां ण । 
इयभावणाए जोई पावंति हु सासय सोक्‍्ख।। ८१।। 
ऊर्ध्व, मध्य और अधोनोक में कोई जीव मेर नहीं हैं, मैं अकेला ही हू इस प्रकार की भावना से योगी 
शाश्वत - अविनाशी युख को प्राप्त होते हैं ।। ८१॥। 
देवगुरुणं भत्ता णिव्वेयपरंपरा विचितंता। 


झाणरया सुचरित्ता ते गड़िया मोक्खमग्गम्मि।। ८२।। 


। अण्डज - कोशा आदि, बुण्डज - सूती कम्त्र, बल्कज - सन तथा जूट आदि से निर्मित, चर्मज - चमडे से उत्पन्न और रोमज - उऊनी 
वस्त्र, ये पाद प्रकार के वस्त्र हैं। 


२३३/ कुन्दकुन्दभारती 
जी देव और गुरु के भक्त हैं, वैराग्य की परम्पण का विच्चार करते रहते है, ध्यान में तत्पर रहते हैं, 
तथा शोभन-निर्दोष आचार का पालन करते है वे मोक्षमार्ग में अगीकृत है।। ८२।। 
णिच्छयणावस्स एवं अप्पा अप्पम्मि अप्पणे सुरदो। 
सो होदि हु सुचरित्तो जोड़ सो लहइ णिव्वा्ण ।। ८३ ।। 


निश्चय नव का ऐसा अभिप्राय है कि जो आत्मा, आत्मा के लिये, आत्मा में तन्‍्मवीभाव को प्राप्त है 
वही मुचारित्र - उत्तम चारित्र है। इस चारित्र को घारण करने वाला योगी निर्वाण को प्राप्त होता है।। ८३ ।। 
पुरिसावारों अप्पा जोई वरणाणदंसणसमग्गो । 
जो झायदि सो जोई पावहरो भवदि णिददंदो ।। ८४ ।। 


पुरुषाकार अर्थात मनुष्य शरीर में स्थित जो आत्मा यागी बनकर उत्कृष्ट ज्ञान और दर्शन मे पूर्ण 
होता हुआ आत्मा का ध्यान करता है, वह पापों को हरने वाला तथा निद्धन्द्र हाता है । | ८४ | । 
एव जिणेष्टि कडिय सब॒णाण सावयाण पुण पुणसु। 
संसारविणासयर सिद्धियरं कारणं परम ।। ८५।। 
इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान क॑ द्वाग बार-बार कहे हुए बचन मुनियों तथा श्रावकों के संसार को नष्ट 
करने वाले तथा मिद्धि को प्राप्त काने वाले उत्कृष्ट कारण स्वम्प हैं ।। ८४।। 
गहिऊण व सम्मत्तं सुणिम्मल सुरगिरीव णिक्कंप | 
त॑ झाणे झाइज्जइ सावय दुक्खक्खयट्ठाए।। ८६ ।। 
हे श्रावक ' (डे सम्यग्दृष्टि उपासक अथवा हे मुने " ) अत्यन्त निर्मल और मझषवत के समान निश्चल 
सम्वग्दर्शन को ग्रहणकर दु खों को क्षय करने के लिये ध्यान में उममी का ध्यान किया जाता है ।। ८६ । । 
सम्मत्त जा झ्ायदि सम्माइटठी हवेड़ सो जीवों । 
सम्मत्तपरिणदा उण खबेड दुट्ठट्ठकम्माणि ।। ८७।। 
जो जीव सम्यक्त्व का ध्यान करता है बढ़ अम्बग्दृष्टि हो जाता है और सम्यक्त्व रुप परिणन हुआ 
जीव दुष्ट आठ कर्मां का क्षय करता है ।। ८७।। 
कि बहुणा भणिण्णं जे सिद्धा णरवरा गए काले। 


सिज्डिडडि जे वि भविया त जाणह सम्ममाहप्य ।। ८८।। 


अधिक कहन से क्‍या ? अतीत काल में जितन श्रष्ठपुरुष सिद्ध हुए है और भविष्यत कान में जितने 
सिद्ध होंगे उस सबको तुम सम्बग्दर्शन का ही माहान्म्य जानो ।। ८८ ।। 


ते घण्णा सुकवत्था ते सुरा ते वि पंडिया मणुया। 
सम्मत्तं सिद्धियर सिवणे वि ण मइलिय जेहि। | घट ।। 


वे ही मनुष्य धन्य है, बे ही कृतकृत्य है वे ही शूरवीर हैं और वे ही पण्डित है जिन्होंने सिद्धि को 
प्राप्त कराने वाले सम्यक्त्वव को स्वप्न में मी मलिन नहीं किया है। | ८६ ।। 


हिंसारडिए धम्मे अटठारहदोसवज्जिए देवे। 
णिग्गंथे पावयणे सददहण होड़ सम्मत्तं।। €0।। 
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हिंसा रढ़ित धर्म अठारह दोष गहित देव निम्ग्रन्थ गुरु और आईन्प्रचचन - समीचीन शास्त्र में जो 
श्रद्धा है वह सम्यग्दर्शन है। | ६५ । | आम मल कलम डक न 
जहजावम्वग्बं सुसंजयं सव्वसंगपरिचत्तं। 
लिंग ण परोवेक्खं जो मण्णड तस्स सम्मत्तं।। ६१।। 
दिगम्बर मुनि का लिग (वेष) यधाजात - तत्काल उत्पन्न हए बालक के समान हाता है, उत्तमसयम 
में सहित होता है सब परिग्रह से रहित होता है और पर की अपेक्षा मे रहित होता है - ऐसा जो मानता है उसके 
सम्यकत्व होता है ।। ६१ ।। | कुच्छियलिगं पक 
कुच्छियदेव धम्म॑ कुच्छियलिंगं ब वंदए जो दु। 
लज्जाभवगारवदो मिच्छादिटठी हवे सो हु।। €२।। 
जो लज्जा भय, और गारव से कुत्सिन देव कुत्सित धर्म और कुत्सित लिग की वन्दना करता है वह 
मिथ्यादृष्टि होता है ६ (।..*» ेु 
सपरावेक्खं लिग राई देव असजय वंदे। 
माणइ मिच्छादिटठी ण हु मण्णइ सुद्धसम्मत्तो ।। ८३ ।। 
पर की अपेक्षा से सहित लिग को तथा रागी और अययत देव को बन्दना करता हू ऐसा मिथ्यादृष्टि 
जीव मानता है शुद्ध मम्यग्दृष्टि जीव नहीं।। ६३ ।। लि 
सम्माइट्ठी सावव धम्म जिणदेवदेसिय कुणदि। 
विवरीय कुब्बतो मिच्छादिट्ठी मुणयव्वो ।। ८४ ।॥। 
सम्यग्दृष्टि श्रावक अथवा मुनि जिनदव के द्वाग उपदक्शित धर्म को कर्ता है। जो विपरीत धम का 
करता है उसे मिध्यादृष्टि जानना चाहिये | ६४।। है ॥॒ हे 
मिच्छादिट्िठ जो सो ससारे ससरेड सुहरहिओ। 
जम्मजरमरणपउरे दुक्खसहस्साउल जीवो।। ८५ ।। 
जो मिथ्यादृष्टि जीव है वह जन्म, जरा और मरण से युक्त तथा हजारों दु खो मे परिपूर्ण यार मे 
दुखी होता हुआ भ्रमण करता है ।। र५४ ।। 
सम्मगुण मिच्छदोसो मणेण परिभाविऊण त कुणसु । 
ज॑ ते मणस्स रुच्चइ कि बहुणा पलविएण तु।। ६ ।। 
सम्यक्त्व गुण है और मिथ्यात्व दोष है एया मन से विचार करके नेरे मन के लिये जा रुचे वह कर 
अधिक कहने से क्‍या लाम है ?।। ६६ ।। ल, 
बाहिरसंगविमुक्की ण वि मुक्को मिच्छभाव णिग्गंथों। 
कि तस्स ठाणमउणं ण वि जाणदि अप्पसमभाव।। <र७।। 
जो साधु बाह्य परिय्रह से तो छूट गया है परन्तु मिथ्यामाव से नहीं छ्ूूटा है, उसका कायोत्सर्ग के लिये 
खडा होना अथवा मौन से रहना क्या है ? अर्थात कुछ भी नहीं है क्योंकि वह आत्मा के समभाव को तो जानता ही 


नहीं है 
2) मूलगुणं छित्तृण य बाहिरकम्म॑ करेइ जो साहू। 
सो ण लहइ सिद्धिसुहं जिपलिंगविराधगो णिच्चं ।। €ं८।। 


२४४/ कुन्दकुन्दभारती 
जो साधु मृलगुणों को छेद कर बाहयकर्म करता है वह सिद्धि के सुख को नहीं पाता। वह तो निरन्तर 
जिनलिग की विणधना करने वाला माना गया है।। €ं८।। 
कि काहिदि बहिकम्म॑ कि काहिदि बहुविह च खबण च। 
कि काहिंदि आदाव आदसहावस्स विवरीदो ।। टं॑र्ट ।। 
जो माघ आत्मस्वभाव से विपरीत है मात्र बाहय कर्म उसका क्‍या कर देगा ? नाना प्रकार का 
उपवासादि क्‍या कर देगा ? और आतापनयोग क्‍या कर देगा ? 8385: नहीं।। बत्डि ।। 
जदि पढ़दि बहुसुदाणि य जदि डविह़े य चारित्ते। 
त बालसुदं चरणं हवेड अप्पस्स विवरीदं ।। १०0।। 


यदि ऐसा मुनि अनेक शास्त्रों को पढता है तथा नाना प्रकार के चारित्रों का पालन करता है तो उगकी 
वह सब प्रवृत्ति आत्मय्वस्प से विपरीत होने के कारण बानश्रुत और बाल चारित्र कहलाती है || १0० ।। 
वेरग्गपरो साइट परदव्वपरम्मुहो य सो होदि। 
संसारसुहविरत्तो सगसुद्धसुढ़ेसु अगुरत्तो ।। १०१।॥ 
जो साध वैशग्य में तत्पर होता ह# वह परद्रत्य से पणड मुख रहता है हमा प्रकार जा साध संसार 
सुख मे विरक्‍त रखता है वह स्वकीय शुद्ध सुख में अनुरक्त होता है।। १0१ ।। 
गुणगणविहृसियगो हेयोपादेयणिच्छिदो साहू। 
झाणज्ड्ायणे सुरदी सो पावइ उत्तम ठाणं ।। १0२।। 
गुणो के समूह से जिसका शरीर शोमित है जो हेय और उपादय पदार्थों का निश्चय कर चका है तथा 
ध्यान और अध्ययन में जो अच्छी तरह लीन रहता है वही साधु उत्तम स्थान का प्राप्त हाता है | १/०।। 
णवियेहि ज णविज्जड झाइज्जड झाइएणहि अणवरय | 
धुव्वतेहि थुणिज्जड देहत्यं कि पि त मुणह ।॥ १0३ ।॥ 
दूसगे क द्वारा नमस्कृत इन्द्रादिदव जिसे नमस्कार करते हैं दूगण के द्वाण ध्यान किये गये तोॉर्थकर 
दव जिसका निरन्तर ध्यान करते है आण दृसण के द्वाण स्तृयमान - स्तुत किये गये तीर्थंकर जिनन्द्र मी जिसकी 
स्तुति करत हैं शरीर के मध्य में स्थित उस अनिर्वचनीय आत्मतत्व का तुम 2 | १0४ || 
अरुहा सिद्धायरिया उज्ञाया साहू टठी । 
ते वि हु चिट्ठढ़ि आदे तम्हा आदा हु मे सरण।। १0४ ।। 
अरहन्त, सिद्ध, आचार्य उपाध्याय और याधु ये पाच पर्मेष्ठी हैं| ये पाच्रा परमर्ष्ठी भी जिय कारण 
आत्मा में स्थित है. उस कारण आत्मा ही मेरे लिये शरण हो । । १७४।॥। 
सम्मत्त सण्णाण सच्चारित्त हि सत्तव चेव 
चठरो चिटठ॒डि आदे तम्हा आदा हु मे सरण।। १०५४॥॥ 
सम्बग्दर्शन, सम्बग्जान, सम्यक्चास्त्रि और मम्यक्तप ये चारों आत्मा में स्थित हैं इसलिये आत्मा ही 
मेरे लिये शरण है।। १०४ ।। 


एवं जिणपण्णत्त मोक्खस्स य पाहुडं सुभत्ती०। 
जो पढइ सुणइ भावड सो पावइ सासय॑ सोक्खं।। १०६ ।। 
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इस प्रकार जिनेन्द्र भगवान के द्वाग इस मोक्ष प्राभृत को जो उत्तम भक्ति से प्रढता है सुनता है और 
इसकी मावना करता है बह शाश्वत सुख - अविनाशी माक्षसुख को प्राप्त होता है।। १0६ | । 
इस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्य विरचित माक्षप्राभूत समाप्त हुआ। 


लिगपाहुड 
काऊण णमाकारं अरहंताणं तहेव सिद्धाण। 
वोच्छामि समणलिग पाहुडसत्थ समासेण ।। १।। 
मैं अर्हन्तों तथा थिद्धों का नमस्कार कर सक्षेप से मुनिरलिंग का वर्णन करने वाले प्राभृत शास्त्र को 
कहूगा ।। १ ।। कि अब अल 
धम्मेण होडइ लिग ण लिंगमत्तेण त्ती। 
जाणेहि भावधम्म कि ते लिगेण कायव्वो |। २॥। 
धर्म से लिग हाता है लिगमात्र धारण करन मे धर्म की प्राप्नि नहीं होती इसलिये भाव को धर्म जानों 
मावरहित लिग से तुझे क्या कार्य है ? 
भावार्थ - लिग अर्थात शरीर का वेष घ॒र्म से होता है जिसने माव के बिना मात्र शरगर का वेष धारण 
किया है उसके धर्म की प्राप्ति नही होती, इसलिये भाव ही धर्म है भाव के बिना मात्र वेष कार्यकारी नहीं है । । २।। 
जो पावमोहिदमदी लिंग घंत्तृण जिणवरिदाण्णं। 
उवहसड लिगि भाव लिग णसेदि लिंगीण।। ३ ।। 
जिसकी बुद्धि पाप से मोहित ही रही है ऐसा जो पुरुष, जिनेन्द्र देव के लिग को - नग्न दिगम्बर वेष 
का ग्रहण कर लिगी के यथाय भाव की हसी करता है वह सच्चे वेषधारियों के वेष को नष्ट करता है अर्थात लजाता 
है। | ३ !। 
णच्चदि गायदि ताव वाय वाणदि लिंगम्वेण। 
सो पावमोडिदमदी तिरिक्खजोणी ण सो समणों ।। ४।। 
जो मुनिलिग धारण कर नाचता है गाता है अथवा बाज़ा बजाता है वह पाप से माहितबुद्ध पशु है मुनि 
नहीं । | ४ ।। 
सम्मूड़दि रक्‍्खेदि य अदर्ट झाएदि बहुपयत्तेण। 
सो पावमोहिदमदी तिरिक्खजोणी ण सो समणो।। ४।। 
जो बहुत प्रकार के प्रयन्‍्नों से परिग्रह को इकटठा कर्ता है उसकी रक्षा करता है तथा आर्वध्यान 
करता है वह पाप से मोहितबुद्धि पशु है मुनि नहीं है ।। ४।। रु 
कलह वाद जुबा णिच्च बहुमाणगव्विओ लिंगी। 
वच्चदि णरयं पाओ करमाणों लिगिस्वेण।। ६ ।। 
जो पुरुष मुनिलिंग का धारक होकर भी निरन्तर अत्यधिक गर्द से युक्त होता हुआ कलह करता हैं, 
वादविवाद करता है, अथवा जुवा खेलता है वह चूकि मुनिलिग से एसे कुकृत्य करता है अत पापी है और नकर 
जाता है।। ६।। 


२४६/ कुन्दकुन्दभारती 
पावोपहदिभावों सेवदि व अबंभु लिंगिस्वेण | 
सो पावमोडिदमदी हिडदि संसारकांतारे ।। ७।। 
पाप से जिसका यथार्थ भाव नष्ट हो गया है ऐसा जो पुरुष मुनिर्लिंग धारणकर अब्रद्म का सेवन 
करता है वह पाप से मोहिदबुद्धि होता हुआ संसारस्पी अटवी में भ्रमण करता रहता है।। ७।। 
दंसणणाणवरित्ते उबहाणे जड़ ण लिंगर्वेण 
अटटटं झायदि झाणं अणंतसंसारिओ होदी ।। ८।। 
जो मुनिलिंग धारण कर सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान और अम्यक्चारित्र का उपधान अर्थात्‌ आश्रय नहीं 
बनाता है तथा आर्तध्यान करता है वह अनन्तसमारी होता है।। ८ ।। 
जो जाड॒दि विव्वाह किसिकम्मवणिज्जजीवघाद च। 
वच्चदि णरव पाओ करमाणों लिंगिस्वेण।। ८ ।। 


जा मुनि का लिंग रखकर भी दूसरों के विवाह सम्बन्ध जोड़ता है, तथा खेती और व्यापार के द्वार 
जीवों का घात करता है वह चूकि मुनि लिग के द्वारा इस कुकृत्य को करता है अत पापी है और नरक जाता है।। 


चोराण मिच्छवाण य जुद्ध विवादं च तिव्वकम्मेहि । 
जंतेण दिव्वमाणो गच्छदि लिंगी णगरयवास | । १०।। 


जो लिगी चोरों तथा झूठ बोलने वालों के युद्ध और विवाद को करता है तथा तीव्रकर्म - खरकर्म 
अर्थात अधिक हिंसा वाले कार्यों ये और यन्त्र अर्थात चौपड आदि से क्रीडा करता है वह नश्कवास को प्राप्त होता 
है ।। १0।। 
दसणणाणचरित्ते तबसंजमणियमणिच्चकम्मम्मि । 
पीडयदि बट्‌टमाणों पावदि लिंगी गरववास।। ११॥। 
जो मुनिवेषी दर्शन, ज्ञान, चारित्र तथा तप सबम नियम और नित्यकार्यों म॑ प्रवृत्त हाता हुआ दृसर 
जीवों को पीड़ा पहुचाता है बढ़ नरकवाम को प्राप्त होता है ।। ११ ।। 
कदप्पाइय बट॒टइ करमाणो भोवणेसु रसगिद्धि । 
माई लिंगविवाई तिरिक्खजोणी ण सो समणों।। १२।। 
जा पुरुष मुनिवर्षी होकर मी कांदर्पी आदि कुत्सित भावनाओं का करता है तथा भोजन में रससम्बन्धा 
लोलुपता को धारण करता है वह दि शिडत गलत को नष्ट करने वाला पथ है मुनि नहीं।। १२।। 
घावदि कलह काऊण भुजदे पिड। 
अवम्पर्ई सतो जिणमग्गि ण होइ सो समणों।। १३।॥ 
जो आहार के निमित्त दौड़ता है कनहकर भोजन को ग्रहण करता है और उमके निमित्न दूमरे से 
ईर्ष्या करता है वह जिनमार्गी भ्रमण नही है। 
भावार्थ - इस काल में कितने ही लोग जिनलिंग से भ्रष्ट होकर अर्धपालक हुए फिर उनमें 
श्वेताम्बगदिक संघ हुए। उन्होंने शिथिनाचार का पोषणकर लिंग की प्रवृत्ति विकृत कर दी। उन्हीं का यहां निषेध 
समझना चाहिये। उनमें अब भी कोई ऐसे साधु हैं जो आहार के निमित्त शीघ्र दौडते हैं - ईर्यासमिति को भूल जाते 
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हैं और गृहस्थ के घर में लाकर दो-चार सम्मिलित बैठकर खाते हैं और बटवाश में सरस-नीश्स आने पर 
परस्पर कनह करते हैं तथा इस निमित्त को लेकर दूसगें से ईर्ष्या मी करते हैं सो ऐसे साधु जिनमार्गी नही हैं ।। 
१३।। 


गिण्हदि अदत्तदाणं परणिंदा वि य परोक्‍्खदूसेहिं । 
जिणलिंगं धारंतो चोरेण व होइ सो समणो ।। १४।॥। 


जो मनुष्य जिनल्िंग को घारण करता हुआ भी बिना दी हुई वस्तु को ग्रहण करता है तथा परोक्ष में 
दूषण लगा-लगा कर दूसरे की निन्‍्दा करता है वह चोर के समान के नहीं है।। १४ ।। 
उप्पडदि पड॒दि घावदि पुठवीओ लिंगस्वेण | 
इरियावह घारंतो तिरिक्खजोणी ण सो समणो ।। १४।। 


जो मुनिरलिंग धारणकर चलते समय कभी उछलता है, कभी दौड़ता है और कभी पृथिवी को खोदता है 
वह पशु है मुनि नही ।। १४ ।। 
बंधे णिरओ संतो ससस्‍्सं खंडेदि तह य बसुह पि। 
छिंददि तरुगण बहुसो तिरिक्खजोणी ण सो समणो।। १६ ।। 
जो किसी के बन्ध में लीन होकर अर्थात उसका आज्ञाकारी बनकर धान कूटता #, पृथिवी खोदता है 
और वृक्षों के ममूह की छेदता है वह पशु है मुनि नहीं। 
भावार्थ - यह कथन अन्य साधुओं की अपेक्षा है। जो साधु वन में रहकर स्वयं घान तोडते हैं, उसे 
कृटत है, अपने आश्रम में वृक्ष लगाने आदि के उददेश्य मे पृथिवी खोदते हैं तथा वृक्ष, लता आदि को छेदते हैं वे पशु 
के तुल्य है उन्हे हिंसा पाप की चिन्ता नहीं ऐसा मनुष्य साधु नही कहला सकता ।। १६।। 
रागो ( रागं ) करेदि णिच्च महिला बग्गं परं व दूसेदि। 


दंसणणाणविडीणो तिरिक्खजोणी ण सो समणो ।। १७।। 


जो स्त्रियों के समूढ्ठ के प्रति निरन्तर राग करता है, दूमरे निर्दोष प्राणियों को दोष लगाता है तथ 
स्वय दर्शनश्ञान मे रहित है बढ़ पशु है साधु नही। बैल हिए १७।। 
पव्वज्जहीणगहिणं णेडं सीसम्मि बटटदे बहुसो। 
आयारविणयहीणो तिरिक्खजोणी ण सो सबणों।। १८।॥ 


जो दीक्षा से रहित गृहस्थ शिष्य पर अधिक स्नेह रखता है तथा आचार और विनय से रहित है वह 
तिर्यच है साधु नही । 
भावार्थ - कोई-कोई साधु अपने गृहस्थ शिष्य पर अधिक स्नेह रखते हैं, अपने पद का ध्यान न कर 
उसके घर आतै-आते है, सुख-दु ख में आत्मीयता दिखाते हैं तथा स्वयं मुनि के योग्य आचार तथा पूज्य पुरुषों की 
विनय से रहित होते हैं, आचार्य कहते हैं कि वे मुनि नही संजय गम किन्तु पश्‌ है।। १८।। 
एवं सहिओ मुणिवर सं वदटदे णिच्च। 
बहुल पि जाणमाणों भावविणट्ठों ण सो सबणो।। १६॥। 


है मुनिवर ! ऐसी खोटी प्रवुत्तियों से सहित मुनि, यद्यपि संयमी जनों के मध्य में रहता है और बहुत 
शानवान भी है तो भी वह भाव से विनष्ट है अर्थात्‌ भावलिंग से रहित है - यथार्थ मुनि नहीं है।। १६।। 
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दंसणणाणचरित्ते महिलावग्गम्मि देदि वोपटटो । 


पासत्थ वि हु णियटठो भावविणट्ठो ण सो समणो।। २०।। 


जो स्त्रियों में विश्वास उपजाकर उन्हें दर्शन, ज्ञान और चारिश्र देता है वह पार्श्वस्थ मुनि से भी 
निकृष्ट है तथा भावलिंग से शून्य है, वह परमार्थ मुनि नही है । 
भावार्थ - जो मुनि अपने पद का ध्यान न कर स्त्रियों से सपर्क बढाता है, उन्हें पास में बैठाकर पढाता 
है तथा दर्शन या चारित्र आदि का उपदेश देता है वह पार्श्वस्थ नामक भ्रष्ट मुनि से मी अधिक निकृष्ट है। जब मुनि 
एकान्त में आर्विकाओं से भी बात नहीं करते, सात हाथ की दूरी पर दो या दो से अधिक संख्या में बैठी हुईं 
आर्यिकाओं से ही धर्मचर्चा करते है, उनके प्रश्नों का समाधान करते है तब गृहस्थ स्त्रियों को एकदम पास में 
बैठाकर उनसे सम्पर्क बढाना मुनिपद के अनुकूल नहीं है। ऐसा मुनि मावर्लिंग से शून्य है अर्थात दव्यलिंगी है, 
परमार्यमुनि नहीं है।। २०।। े संवुणदि हि 
पुंश्चलिघरि जसु भुंजइ णिच्च संथुणदि पोसए पिंड । 
पावदि बालसहावं भावविणट्ठो ण सो सवणो ।। २१ ।। 
जो साधु व्यभिवारिणी स्त्री के घर आहार नेता है, निरन्तर उसकी स्तुति करता हैं तथा पिण्ड के 
पालता है अर्थात्‌ उसकी स्तुति कर निरन्तर आहार प्राप्त करता है वह बालस्वमाव को प्राप्त होता है तथा भाव से 
विनष्ट है, वह मुनि नहीं है ।। २१ ।। 
इय लिंगपाहुडमिण सब्बं बुद्धेहि देसियं घम्मं। 
पालेडि कट्ठसहियं सो गाहदि उत्तमं ठाणं।। २२।। 
इस प्रकार यह लिंगप्राभूत नामका समस्त शास्त्र शानी - गणघरादि के द्वारा उपदिष्ट है। इस 
जानकर जो कष्ट सहित घर्म का पालन करता है अर्थात्‌ कष्ट मोगकर मी धर्म की रक्षा करता है वह उत्तम स्थान 
को प्राप्त होता है।  २२।। 


हस प्रकार कुन्दकुन्दाचार्य विरचित लिंगपाहुड समाप्त हुआ। 
कं 


सीलपाहुड 


बीरं विसालणयण रत्तुप्पलकोमलस्समप्पायं। 
तिविहेण पणमिऊर्ण सौलगुणाणं णिसामेह ।। १।। 


( बाहय में) जिनके विशान नेत्र है तथा जिनके पांव लाल कमल के समान कोमल है ( अन्तरग में) जो 
केवलज्ञान स्पी विशाल नेत्रों के धारक हैं उन महावीर भगवान्‌ को मन, बचन, काय से प्रणामकर शील के गुणों को 
अथवा शील और गुणों का कथन करता हू ।। १ ।। 


सीलस्स य णाणस्स य णत्थि विरोहो बुधेडि णिदिदट॒ठों। 
णवरि य सीलेण विणा विसया णाणं विणासंति।। २।। 


विद्वानों ने शील का और ज्ञान का विरोध नहीं कहा है किन्तु यह कहा है कि शील के बिना विषय 
गान का नष्ट कर देते हैं । 
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भावार्थ - शील और ज्ञान का विरोध नही है, किन्तु सहमाव है। जहा शील होता है वहा शान अवश्य 
होता है और शील न हो तो पंचेन्द्रियों के विषय शञान को नष्ट कर देते हैं।। २।। 
दुक्खेणज्जहि णाणं णाणां णाऊण भावणा दुक्‍्खं। 
भावियमई व जीवो विसएसु विरज्जए दुक्खं।। ३।। 
प्रथम तो ज्ञान ही दु ख से जाना जाता है अथवा दु ख से प्राप्त किया जाता है, फिर यदि कोई ज्ञान 
की जानता भी है तो उसकी भावना दु ख से होती है, फिर कोई जीव उसकी भावना भी करता है तो विषयों में 
विरक्‍त दु खरे से होता है।। ३ ।। 
ताब ण जाणदि णाणं विसयबलो जाब वटटए जीवो। 
विसण्‌ विरत्तमेत्तो ण खबेड पुराइयं कम्मं।। ४ ।। 
जब तक जीव विषयों के वशीमूत रहता है तब तक ज्ञान को नहीं जानता और ज्ञान के बिना मात्र 
विषयों से विरक्‍त हुआ जीव पुराने बंधे हुए वरिस्तहोण रि क्षय नहीं करता ।। ४ ।। 
णाणं चरित्तहीणं लिंगग्गहणं च दंसणविहुणं। 
संजमहीणो य तवो जद चरड णिरत्थयं सब्यं।। ४।। 
यदि कोई साधु चारित्ररहित ज्ञान का, सम्यग्दर्शनरहित लिंग का और सयम रहित तप का आचरण 
करता है तो उसका यह सब आचरण निरर्थक है। 
भावार्थ - हेय और उपादेय का ज्ञान तो हुआ परन्तु तदनुस्प चारित्र न हुआ तो वह शान किस काम 
का ? मुनिरलिंग तो धारण किया परन्तु सम्बग्दर्शन न हुआ तो वह मुनिलिंग किस काम का ? इसी तरह तप तो 
किया परन्तु जीवरक्षा अथवा इन्द्रिय वशीकरण रुप संयम नहीं हुआ तो वह तप किस काम का ? इस सबका 
उद्देश्य कर्मक्षय करके मोक्ष प्राप्त करना है परन्तु उसकी सिद्धि न होने से सबका निर्धकपना दिखाया है।। ४।। 
णाणं चरित्तसुद्ध लिंगग्गहणं च दंसणविसुद्धं । 
संजमसहिदो य तवो थोओ वि महाफलो होइ ।। ६।। 


चारित्र से शुद्ध ज्ञान, दर्शन से शुद्ध लिंग धारण और संयम से सहित तप थोडा भी हो तो वह महाफल 


वे युक्त होता है ।। ६।। े दे सवाइमब्सिस 
णाणं णाऊण णरा केई विसयाइभावसंसत्ता। 
हिंडंति चादुरगदि विसएसु विमोहिया मूढा ।। ७।॥। 
जो कोई मनुष्य ज्ञान को जानकर भी विषयादिकरुप माव में आसक्त रहते हैं वे विषयों में मोहित रहने 
वाले मूर्ख प्राणी चतुर्गतिस्प ससार में भ्रमण करते रहते हैं ।। ७।। 
जे पुण विसयविरत्ता णाणं णाऊण भावणासडिदा। 
हिंदंति चादुरगदिं तबगुणजुत्ता ण संदेहों ।। ८।। 
किन्तु जो ज्ञान को जानकर उसकी भावना करते है अर्थात्‌ पदार्थ के स्वरुप को जानकर उसका 
चिन्तन करते है और विषयों से विरक्‍त होते हुए तपश्चरण तथा मूलगुण और उत्तरगुणों से युक्त होते हैं वे चतुर्गति 
स्प संसार को छेदते है - नष्ट करते हैं इसमें सन्देह नहीं है।। ८।। 


२६०/ कुन्दकुन्दमारती 
जह कंचणं विसुद्धं घम्मइय खडियलवणलेवेण । 
तह जीवो वि विसुद्धं गाणविसलिलेण विमलेण। | ्।। 
जिस प्रकार सुहागा और नमक के लेप य युक्त कर फूका हुआ सुवर्ण विशुद्ध हो जाता है उसी प्रकार 
शान रुपी निर्मल जल से यह जीव भी पात्थि हो जाता है।। €।। मंदबुदीणो 
णाणस्स णत्थि दोसो का पुरिसाणों वि मंदबुद्धीणों । 
जे णाण गव्विदा होऊ्णं विसएसु रज्जंति।। १0।। 
जो पुरुष ज्ञान के गर्व से युक्त हो विषयों में राग करते हैं वह उनके ज्ञान का अपराध नहीं है किन्तु 
मन्दबुद्धि से युक्त उन कापुरुषों का ही अपराध है ।। १0 ।। 
णाणेण दंसणेण व तवेण चरिएण सम्मसहिण्ण। 
होहदि परिणिव्वाणं जीवाण चरित्तसुद्धाण।। ११।। 
निर्दोष चारित्र पालन करने वाने जीवों को सम्यग्जान, मम्यग्दर्शन मम्यक्तप और सम्यक्चारित्र से 
निर्वाण प्राप्त होता है। 
भावार्थ - जैनागम में सम्यग्शञान, सम्यग्दर्शन, सम्यक्तेप और सम्यक्चारित्र इन चार आगधनाओं से 
मोक्ष प्राप्ति होती है ऐसा कहा गया है परन्तु ये चारों आराधनाए उन्हीं जीवों के मोक्ष का कारण होती है जो चारिय्र 
से शुद्ध होते हैं अर्थात्‌ प्रमाद छोडकर निर्दोष चारित्र का पालन करते हैं।। ११ ।। 
सील॑ रक्खंताण दसणसुद्धाण दिवचरित्ताण 
अत्थि धुबं णिव्वाणं विसएसु विरत्तचित्ताण ।। १२।। 
जो शील की रक्षा करते है, जो शुद्धदर्शन - निर्मल सम्यकत्व से सहित हैं जिनका चारिद्ध दृढ है और 
जो विषयों से विरक्तचित्त रहते हैं उन्हें निश्चित ही 2 की प्राप्ति होती है।। १२। देटटवरिशण 
विसएसु मोहिदाणं कहिय॑ मग्गं पि इट । 
उम्मगं दरिसीणं णाण पि णिरत्थयं तेसि।। १३ | । 


जो मनुष्य इष्ट - लक्ष्य को देख रहे हैं वे वर्तमान में भले ही विषयों में मोहित हाँ तो भी उन्हें मार्ग 
प्राप्त हो गया है ऐसा कहा गया है परन्तु जो उन्मार्ग को देख रह है अर्थात लक्ष्य से भ्रष्ट हैं उनका ज्ञान भी निर्र्थ 
है। 
भावार्थ - एक मनुष्य दर्शनमोहनीय का अभाव होने से श्रद्धा गुण के प्रकट हो जाने पर लक्ष्य - 
प्राप्तव्य मार्ग को देख रहा है परन्तु चारित्रमोह का तीव उदय होने मे उस मार्ग पर चलने के लिये असमर्थ है तो भी 
कहा जाता है कि उसे मार्ग मिल गया परन्तु दूयरा मनुष्य अनेक शास्त्रों का शाता होने पर भी मिथ्यात्व के उदय के 
कारण गन्तव्य मार्ग को न देख उन्मार्ग को ही देख रहा है तो ऐसे मनुष्य का वह भारी जान मी निरथ्थक होता है ।। 
१३।। 
कुमयकुसुदपसंसा जाणंता बहुविहाईं सत्थाणि। 
सीलवदणाणरहिदा ण हु ते आराधवा डॉति।। १४ ।। 
जो नाना प्रकार के शास्त्रों को जानते हुए मिथ्यामत और मिथ्याश्रुत की प्रशंसा करते है तथा शौल, व्रत 
और ज्ञान से रहित हैं वे स्पष्ट ही आराधक नहीं हैं।। १४ ।। 


स्वसिरिगन्विदाणं जुब्वणलावण्णकंतिकलिदाण ; अष्टपाहुड/ २६१ 
रुवसिरिगब्विदा्ण जुब्वणलावण्णकंतिकलिदाणं। 
सीलगुणवज्जिदाणं णिरत्थय॑ माणुस जम्मं।। १४ ।। 

जो मनुष्य सौन्दर्य रुपी लक्ष्मी से गवीले तथा यौबन, लावण्य और कान्ति से युक्त हैं किन्तु शीलगुण से 

रहित है उनका मनुष्य जन्म निरर्थक है ।। १४।। 
बावरणहंदवइसेसियववहारणायसत्येसु । 


बेदेऊण सुदेसु य तेसु सुयं उत्तम सील ।। १६॥। 


कितने ही लोग व्याकरण, छन्द, वैशेषिक, व्यवहार - गणित तथा न्यायशास्त्रों को जानकर श्रुत के 


धारी बन जाते हैं परन्तु _ सीलगगमेदिदाए श्रुत तमी भ्रुत है जबकि उनमें शील भी हो।। १६। | 
सीलगुणमंडिदाण देवा भवियाण वल्लहा होंति। 


सुदपारयपउरा ण॑ दुस्सीला अप्पिला लोए।। १७।। 
जो भव्यपुरुष शीलगुण से सुशोमित हैं उनके देव भी प्रिय होते हैं अर्थात्‌ देव भी उनका आदर करते हैं 
और जो शीनगुण मे रहित हैं वे श्रुत के पारगामी होकर भी तुच्छ - अनादरणीय बने रहते है। 
भावार्थ - शीलवान जीदों की पूजा प्रभावना मनुष्य तो करते ही हैं परन्तु देव भी करते देखे जाते हैं। 
परन्तु दु शील अर्थात खोटे शीन से युक्त मनुष्यों को अनेक शास्त्रों के ज्ञाता होने पर भी कोई पूछता नहीं है वे सदा 
तुष्छ बने रहने हैं। यहा "अल्पका" का अर्थ सख्या से अल्प नहीं है किन्तु तुच्छ अर्थ है। सख्या की अपेक्षा तो 
दु शील मनुश्य ही अधिक है, शीलवान नही ।। १७ ।। 


सब्वे वि य परिहीणा रुवविरुवा वि वदिदसुवया वि। 
सील जेसु सुसील सुजीविद माणुसं तेसि।। १८।। 


जो सभी में हीन हैं अर्थात हीन जाति के हैं, सप में विर्प हैं अर्थात्‌ कुस्प हैं और जिनकी अवस्था बीत 
गई है अर्थात्‌ वृद्धावस्था से युक्त है - इन सबक होने पर भी जिनमें सुशील है अर्थात्‌ जो उत्तमशील के घारक है 
उनका मनुष्यपना सुजीवित है - उनका मनुष्य भव उत्नम है। 
भावार्थ - जाति रुप, तथा अवस्था की न्यूनता होने पर भी उत्तम शील मनुष्य के जीवन की सफल 
बना देता है इसलिये सुशील प्राप्त करना चाहिये।। १८।।  शरियं बंभवेरसंतोसे 
जीवदया दम सच्चं अचोरियं बंभवेरसंतोसे । 
सम्मददंसणणाणं तओ य सीलस्स परिवारों ।। १६।। 
जीवदया, इन्द्रियदमन, सत्य, अचोर्य, ब्रहमचर्य, सन्तोष, सम्यग्दर्शन, सम्यग्शञान और सम्यक्तप ये सब 
शील के ही परिवार हैं।। १६।। 3 विसुद् दास 
सील तबो विसुद्धं दंसणसुद्धी य णाणसुद्धी व। 
सील॑ विसयाण अरी सील॑ मोक्खस्स सोवाणं।। २०।। 


शील विशुद्ध तप है, शीन दर्शन की शुद्धि है, शील ही शान की शुद्ध है, शील विषयों का शत्रु है और 
शील मोक्ष की सीढी है ।। २० ।। 


जह विसय लुद्धविसदों तह थावरजंगमाण घोराणं। 
सब्वेसि पि विणासदि विसयविसं दारुणं होई।। २१।। 


२६२/कुन्दकुन्दभारती 

जिस प्रकार विषय, लोमी मनुष्य को विष देने वाले हैं - नष्ट करने वाले हैं उसी प्रकार भयंकर 
_स्थावर तथा जंगम - त्रस जीवों का विष भी सबको नष्ट करता है परन्तु विषयस्पी विष अत्यन्त दारुण होता है। 

भावार्थ - जिस प्रकार हाथी, मीन, भ्रमर, पतंग तथा हरिण आदि के विषय उन्हें विष की भांति नष्ट 
कर देते है उसी प्रकार स्थावर के विष मोहरा, सोमल आदि और जगम अर्थात्‌ सांप, बिच्छू आदि भयंकर जीवों के 
विष समी को नष्ट करते हैं। इस प्रकार जीवों को नष्ट करने की अपेक्षा विषय और विष में समानता है परन्तु 
विचार करने पर विषयरुपी विष अत्यन्त दारुण होता है। क्योंकि विष से तो जीव का एक भव ही नष्ट होता है 
और विषय से अनेक भव नष्ट होते हैं।। २१ ।। 

बार एकम्मि य जम्मे मरिज्ज विसवेयणाहदो जीवो। 


विसयविसपरिडया ण॑ भमंति संसारकांतारे |। २२।॥ 


विष की बेदना से पीडित हुआ जीव एक जन्म में एक ही बार मरण को प्राप्त हीता है परन्तु विषयरुपी 
विष से पीडित हुए जीव ससाररुपी अटवी में निश्चय से भ्रमण करते रहते हैं ।। २२।। 
णरएसु वेयणाओ तिरिक्खए माणुएसु दुक्खाई। 
देवेसु वि दोह़ग्गं लहंति विसयासता जीवा।। २३ ।। 


विषयासक्त जीव नरकों में वेदनाओं को, ति॑ंच और मनुष्यों में दु खों को तथा देवों में दौ्भाग्य को 
प्राप्त होते हैं।। २३ ।। 


तुसधम्मतबलेण य जह दव्वं ण हि णराण गच्छेदि। 
तवसीलमंत कुसली खबंति विसयं॑ विस व खलं।। २४।। 


जिस प्रकार तुषों के उडा देने से मनुष्यों का कोई सारमूत द्वव्य नष्ट नहीं होता उसी प्रकार तप और 
शील से युक्त कुशल पुरुष विषयरुपी विष को खल के समान दूर छोड देते हैं। 
भावार्थ - तुष को उडा देने बाला सुपा आदि तुषध्मत कहलाता है उसके बल से मनुष्य सास्मृत द्रव्य 
को बचाकर तुष को उड़ा देता है - फैक देता है उसी प्रकार तप और उत्लमशील के धारक पुरुष ज्ञानोपयोग के 
द्वारा विषयमूत पदार्थों के सार को ग्रहणकर विषयों को खल के समान दूर छोड़ देते हैं। तप और शील मे सहित 
जानी जीव इन्द्रियों के विषय को खन के ममान समझते हैं जिस प्रकार इक्षु का रस ग्रहण कर लेने पर छिलका 
फँक दिया जाता है उसी प्रकार विषयों का सार जानना था सा जानी जीव इस सार को ग्रहणकर छिलके के समान 
विषयों का त्याग कर देता है। ज्ञानी मनुष्य विषयों को ज्ञेयमात्र जान उन्हें जानता ना है परन्तु उनमें आसक्त नहीं 
होता। अथवा एक भाव यह भी प्रकट होता है कि कुशन मनुष्य विषय को दुष्ट विष के समान छोड़ देते हैं।। २४ । | 
वट॒टेसु य खंडेसु य भददेसु य विसालेसु अगेसु। 
अंगेसु व पप्पेसु य सब्वेसु व उत्तम सील।। २४।। 
इस मनुष्य के शरीर में कोई अग वृत्त अर्थात गोल है, कोई खण्ड अर्थात अर्धगोलाकार है, कोई भद्र 
अर्थति सरल है और कोई विशाल अर्थात चौडा है मो इन अगों के यथास्थान प्राप्त होने पर भी सबमें उत्तम अग 
शील ही है। 
भावार्थ - शील के बिना मनुष्य के समस्त अगों की शोमा नि मार है इसलिये विवेकीजन शील की 
ओर ही लक्ष्य रखते है ।। २४ ।। 


पुरिसेण वि सहियाए कुसमयमूठेड़ि विसयलोलेहिं। 
संसारे भमिदव्व अरवधरटटं व भूदेहिं।। २६।। 


अप्टपानुड/ २६३ 

मिध्यामत में मूद हुए कितने ही विषयों के लोमी मनुष्य ऐसा कहते हैं कि हमाण पुरुष - ब्रह्म तो 

निर्विकार है। विषयों में प्रवृत्ति भूतचतुष्ट की होती है इसलिये उनसे हमार कुछ बिगाड नहीं है सो यथार्थ बात ऐसी 

नहीं है क्योंकि उस भूतचतुष्टय रुप शरीर के साथ पुरुष - ब्रहम को भी अरहट की घडी के समान संसार में भ्रमण 
करना पड़ता है। 

भावार्थ - जब तक यह जीव शरीर के साथ एकीमाव को प्राप्त हो रहा है तब तक शरीर के साथ इसे 

मी भ्रमण करना पड़ता है इसलिये मिथ्यामत के चक्र में पडकर अपनी विषयलोलुपता को बढ़ाना श्रेयस्कर नहीं है।। 


श्द।। 
आदेहि कम्मगंठी जावद्धा विसयरायमोडेहिं । 
त॑ छिंदंति कयत्था तवसंजमसीलयगुणेण ।। २७।॥। 
विषय सम्बन्धी राग और मोह के द्वाग आत्मा में जो कर्मों की गाठ बाधी गई है उसे कृतकृत्य - ज्ञानी 
मनुष्य तप संयम और शील रुप गुण के द्वारा छेंदते हैं।। २०।। अवविणवेशीलिका योग 
उदघी व रदणभरिदों तवविणयसीलदाणरयणाणं। 


सोड़े तोय ससीलो णिव्वाणमणुत्तरं पत्तों ।। २८।॥। 


जिस प्रकार समुद्र रत्नों म मरा होता है तो भी तोय अर्थात जल से ही शोमा देता है उसी प्रकार यह 
जीव भी तप, विनय, शील दान आदि रत्नों से युक्त है तो भी शील मे सहित हाता ही सर्वोत्कृष्ट निर्वाण की प्राप्त 
होता है। 
मावार्थ - तप, विनय आदि से युक्त होने पर भी यदि मोह और क्षोम से रहित समता परिणाम रुपी 
शील प्रकट नही होता है तो मोक्ष की प्राप्ति नही होती इसलिये शील को प्राप्त करना चाहिये।। २८ ।। 
सुणहाण गददहाण य गोपसुमडिलाण दीसदे मोक्खो। 


जे सोधंति चउत्थ॑ पिच्छिज्जता जणेड़ि सब्बेहि।। २ ।। 


सब लोग देखो, क्या कुत्त गधे, गाय आदि पशु तथा स्त्रियों को मोख देखने में आता है ? अर्थात्‌ नहीं 
आता। किन्तु चतुर्थ पुरुषार्थ अर्थात्‌ मोक्ष का जो साधन करने हैं उन्ही का मोक्ष देखा जाता है। 
भावार्थ - बिना भीन के मोक्ष नहीं होता है। यदि शील के बिना मी मोक्ष होता तो कुत्ते, गधे, गाय 
आदि पशु और स््रियोँ को भी मोक्ष होता परन्तु नहीं होता | वहा काकु द्वारा आचार्य ने "दृश्यते” क्रिया का प्रयोग 
किया है इसलिये उसका निषेधपरक अर्थ होता है। अथवा "चउत्थ" के स्थान पर "चउक्क" पाठ ठीक जान पड़ता 
है उसका अर्थ होता है - क्रोधादि चार कषायों को शोधते हैं - दूर करते हैं अर्थात्‌ कषायों को दूर कर शीन से - 
बीतराग भाव से सहित होते है वे ही मोक्ष की प्राप्त करते हैं।। २६।। 
जड विसयलोलएडि णाणीहि हविज्ज साहिदो मोक्खो। 
तो सो सुरत्तपुत्तो दसपुव्वीओ वि कि गदो णरयं।। ३0।। 
यदि विषयों के लोभी शञानी मनुष्य मोक्ष को प्राप्त कर सकते होते तो दशपूर्वों का पाठी रुद्र नरक क्यों 
जाता ? 
भावार्थ - विषयों के लोभी मनुष्य शील से रहित होते हैं अत ग्यारह अंग और नौ पूर्व का ज्ञान होने 
पर भी मोक्ष से वंचित रहते हैं। इसके विपरीत शीलवान्‌ मनुष्य अष्टप्रवचन मातृका के जघन्य ज्ञान से भी 


अन्तर्मुद्क्त के भीतर केवलज्ञानी होकर मोक्ष प्राप्त कर सकता है। शील की - बवीतरागभाव की कोई अदभुत महिमा 
है।। ३0 ।। 
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दस पुव्विस्स य भावो ण कि पुण णिम्मलो जादो।। ३१।। 


यदि विद्वान शील के बिना मात्र ज्ञान से भाव को शुद्ध हुआ कहते हैं तो दशपूर्व के पाठी रुद्र का भाव 
निर्मल - शुद्ध क्यों नहीं हो गया ? 

भावार्थ - मात्र ज्ञान से भाव की निर्मनता नहीं होती | भाव की निर्मनना के लिये राग, द्वरेष और मोह 
के अमाव की आवश्यकता होती है। राग, द्वेष और मोह के अमाव से भाव की जो निर्मलता होती है वही शील 
कहलाती है। इस शील से ही जीव का कल्याण होता है।। ३१ ।। 


जाए विसयविरत्तो सो गमयदि णरयवेयणां पडरां। 
ता लेडदि अरुहपय भणियं जिणवड़ढमाणेण ।। ३२।। 


जो विषयों से विरक्‍त है वह नरक की मारी बेदना को दूर हटा देता है तथा अरहन्त पद को प्राप्त 
करता है ऐसा वर्धमान जिनेन्द्र ने कहा है 
भावार्थ - जिनागम में ऐसा कहा है कि तीसरे नरक तक से निकलकर जीव तीथंकर हो सकता है यो 
सम्यग्दृष्टि मनुष्य नरक में रहता हुआ भी अपने सम्यक्त्व के प्रभाव से नग्क की उस भारी बेदना का अनुभव नहीं 
करता - उसे अपनी नहीं मानता और वहा से निकलकर तीयैकर पद को प्राप्त होता है यह सब शील की ही 
महिमा है।। ३२ ।। े 
एवं बहुप्पयारं जिणेड़ि पच्चकक्‍्खणाणदरिसीहिं । 
सीलेण य मोक्खपय अक्खातीदं च लोयणाणेहि ।। ३३ ।। 
इस प्रकार प्रव्यक्षत्षान और प्रत्यक्षदर्शन में युक्त लोक के ज्ञाता जिनेन्द्र भगवान ने अनेक प्रकार के 
कथन किया है कि अतीन्द्रिय मोक्षपद शीन से प्राप्त होता है ।। शाम ग वेसगन व्यय ३।। 
| 
जलणो वि पवरणसहिदों डहति पोराणय कम्म।। ३३ ।। 
सम्यक्त्व, शञान, दर्शन, तप और वीर्य ये पंच आचार पवन सहित अग्नि के समान जीवों के पुरतन 
कर्मों को दग्ध कर देते हैं।। ३४ ।। 
णिददटठअटठकम्मा विसयविरत्ता जिदिंदिया धीरा। 
तवबविणयसीलसडिदा सिद्धा सिद्धिगदि पत्ता।। ३५।। 
जिन्होंने इन्द्रियों को जीत लिया है, जो विषयों से विरक्‍त हैं, घीर हैं अर्थात परिषहादि के आने पर 


विचलित नहीं होते हैं, जो तप, विनय और शील से सहित है ऐसे जीव आठ कमों का समग्र रूप से दग्धकर मभिद्,ि 
गति को प्राप्त होते हैं। उनकी सिद्ध सज्ञा है।। ३५४।॥ 


लावण्णसीकुसलो जम्ममहीरुहों जस्स सवणस्स। 
सो सीलो स महतप्या भमित्थ गुणवित्थरो भविए ।। ३६।॥। 
जिस मुनि का जन्म स्पी वृक्ष लावण्य और शील से कुशल है वह शीलवान है, महात्मा है तथा उसके 
गुणों का विस्तार ल्लोक में व्याप्त होता है । 
भावार्थ - जिस मुनि का जन्म जीवों को अत्यन्त प्रिय है तथा समता भाव रुप शील से सुशोभित है 
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बढ़ी मुनि शीलवान कहलाता है, वही महात्मा कहलाता है और उसी के गुण लोक में विस्नार को प्राप्न होते हैं ।। 
३६।। 


णाणं झाणं जोगो दसणसुद्धी व वीरियावत्त । 
सम्मत्तदंसणेण य लहंति जिणसासणे बोहि ।। ३७।। 
ज्ञान, ध्यान, योग और दर्शन की शुद्ध - निरतिचार प्रवृत्ति ये सब वीर्य के आधीन हैं और सम्यग्दर्शन 
के द्वारा जीव जिनशासन सम्बन्धी बोधि - स्त्लत्रय रुप परिणति को प्राप्त होते हैं । 
भावार्थ - आत्मा में वीर्वगुण का जैसा विकास होता है उसी के अनुम्प ज्ञान, ध्यान, योग और दर्शन 
की शुद्धता होती है तथा मम्यग्दर्शन के द्वारा जीव जिनशासन में बोधि - रन्नत्रय का जैसा स्वरुप बतनाया है उस 
रुप परिणति को प्राप्त होता है । | ३७ | । 
जिणवयणगहिदसारा विसयविरत्ता तवोधणा घीरा। 
सीलसनिलेण ण्हावा ते सिद्धालयसुहं जति।। ३८।। 
जिन्होंने जिनेन्द्र देव के बचनों से सार ग्रहण किया है, जो विषयों मे विरकत है जो तप को धन मानते 
है. धीर-वीर हैं और जिन्होंने शील रुपी जल मे स्नान किवा है वे सिद्धालय के सुख को प्राप्त होते हैं।। ३८ । । 
सव्वगुणखीणकम्मा सुहृदुक्खविवज्जिदा मणविसुद्धा। 
पप्फोडियकम्मरया हवंति आराहणापयडा।। ३४ ।। 
जिन्होंने समस्त गुणों से कर्मों को क्षीण कर दिया है, जो सुख और दु ख से रहित हैं मन से विशुद्ध है 
और जिन्होंने कर्मस्पी घूलि को उड़ा दिया है ऐसे मल वेश प्रकट करने वाले होते हैं।। ३६।। 
अरहंते सुहभत्ती सम्मत्तं दंसणेण सुविसुद्ध। 
सील॑ विसयविरागो णाण पुण केरिसं भणियं।। ४०।। 
अरहन्त भगवान्‌ में शुभभक्ति होना सम्यकत्व है, यह सम्यक्त्व तत्वार्थश्रद्धान से अत्यन्त शुद्ध है और 
विषयों से विरक्‍्त होना ही शील है। ये दोनों ही ज्ञान हैं, इनसे अतिरिक्त ज्ञान कैसा कहा गया है ? 
भावार्थ - सम्यकत्व और शील से सहित जो ज्ञान है बड़ी ज्ञान, ज्ञान है, इनसे रहित ज्ञान कैसा ? 
अन्यमतों में ज्ञान को सिद्धि का कारण कहा गया है परन्तु जिस ज्ञान के साथ सम्यक्त्व तथा शीन नहीं है वह 
अज्ञान है, उस अज्ञान रुप ज्ञान से मुक्ति नहीं हो सकती | | ४0 ।। 


इस प्रकार कुन्दकुन्दाघार्य विरचित शीनपाहु समाप्त हुआ । 
कक 
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बारसणवेक्खा ( द्वादशानुप्रेक्षा । 


मंगलाचरण और प्रतिज्ञावाक्य 
णमिऊण सब्वसिद्धे झाणुत्तमग्रविददीहसंसारे । 
दस दस दो दो व जिणे दस दो अणुपेड्णं बोच्छे।। १।। 


जिन्होंने उत्तमध्यान के द्वारा दीर्घ ससार का नाश कर दिया है ऐसे समस्त सिद्धों तथा चौबीस 
तीर्यकरों को नमस्कार कर बारह अनुप्रेक्षाओं को कहूगा।। १।। 
बारह अनुप्रेक्षाओं के नाम 
अद्धुवमसरणमेगत्तमण्णसंसारलोगमसुचित्त॑ । 
आसबवसंवरणिज्जरधम्म॑ बोहिं च चिंतेज्जो।। २।। 
अध्रुव, अशरण, एकत्व, अन्यत्व, संसार लोक, अशुचित्व, आस्रव, सवर निर्जग धर्म और बोधि इन 
बारह अनुप्रेक्षाओं का चिन्तन करना चाहिये ।। २।। 
अध्रुब अनुप्रेक्षा 
वरभवणजाणवाहणसवणासणदेवमणुवरायाणं । 
मादुपिदुसजणभिच्चसंबधिणो य पिदिवियाणिच्चा ।। ३ ।। 


उत्तम भवन यान, वाहन, शयन, आगमन, देव, मनुष्य, राजा, माता पिता कुठुम्बी और सेवक आदि 
सभी अनित्य तथा पृथक हो जाने वाले है।। ३ 222 | 
सामरगिंगदियरूव आरोग्गं जोव्वर्ण बल॑ तेज॑। 
सोहग्ग लावण्णं सुरधणुमिव सस्‍्सयं ण हवे।। ४।। 
सब प्रकार की सामग्री - परिय्रह, इन्द्रिया, स्प, निरोगता, यौवन, बन तेज, सौभाग्य और सौन्दर्य ये 
सब इन्द्र धनुष के समान-शाश्वत्‌ रहने वाले नहीं हैं अर्थात्‌ सब नश्वर हैं।। ४ !। 
जलबुब्बुदसक्कधणुखणरुचिघणसोहमिव थिरं ण हवे। 
अहमिदटठाणाइं बलदेवप्पहुदिपज्जाया।। ४।। 
अहमिन्द्र के पद और बलदेव आदि की पर्यावें जल के बबूले, इन्द्रधनुष, बिजली और मेघ की शोभा 
के समान स्थिर रहने वाली नही है।। ४।। देह 
जीवणिबद्धं देह खारोदयमिव विणस्सदे सिग्घं। 
भोगोपभोगकारणदव्बं णिच्चं कहं होदि।। ६।। 


जब दूध और पानी की तरह जीब के साथ मिला हुआ शरीर शीघ्र नष्ट हो जाता है तब भोगोपभोग 
का कारणमूत द्रव्य - स्त्री आदि परिकर नित्य कैसे हो सकता है ? ।। ६ ।। 
परमट्ठेण दु आदा देवासुरमणुबरायविभवेडिं । 
बदिरित्तो सो अप्पा सस्सदमिदि चितए णिच्चं ।। ७।। 


२६८/ कुन्दकुन्दभारती 
परमार्थ से आत्मा देव, असुर और नरेन्‍्द्रों के वैमवों से मिन्‍न है और वह आत्मा शा3वत है ऐसा 


निरन्तर घिन्तन करना चाहिये।। ७।। 
अशरणानुप्रेक्षा 
मणिमंतोसहरक्खा हयगयरढहओ व सयलबिज्जाओ। 
जीवाणं ण हि सरण तिसु लोए मरणसमयम्हि ।। ८।। 
मरण के समय तीनों लोकों में मणि, मन्त्र, और्षाध.,, रक्षक सामग्री, हाथी, घोड़े, ग्थ और समस्त विद्याए 
जीवों के लिये शरण नहीं हैं, अर्थात मरण से बचाने मेंसमर्थ नही है।। ८ (। 
सग्गो हवे हि दुग्गं भिच्चा देवा व पहरणं वज्जं। 
अइरावणो गइंदो इंदस्स ण विज्जदे सरणं।। €।॥। 
स्वर्ग ही जिसका किला है देव सेवक हैं, बज्ध शस्त्र है और ऐरावत गजराज है उस इन्द्र का मी कोई 
शरण नहीं है - उसे भी मृत्यु से बचाने वाला कोई नहीं है।। ६ ।। 
णवणिडि चउदहरयण डयमत्तगइंदचाउरंगबल। 
चक्‍्केसस्स ण सरणं पेच्छतो कददये कालो।। १०।॥। 


नौ निधिया चौदह रत्न, घोड़े मत्तहाथी और चतुरगिणी सेना चक्रवर्ती के लिये शर्ण नहीं है। 
देखते-देखते काल उगे नष्ट कर देता है।। १० ।। 
जाइजरामरणरोगभयदो रक्खेदि अप्पणो अप्पा। 
तम्हा आदा सरणं बधघोदयसत्तकम्मवदिरित्तो ।। ११।। 
जिस कारण आत्मा ही जन्म, जग मरण, रोग और भव से आत्मा की गक्षा कग्ता है उम कारण 
बन्ध, उदव और सत्ता रुप अवस्था को प्राप्त कर्मों मे पृथक रहने वाला आत्मा ही शरण है - आत्मा की निष्कर्म 
अवस्था ही उसे जन्म-जण आदि ये बचाने वाली है ।। ११ ।। पी 
अरुहा सिद्धाइरिया उबद्जाया साहु ?ठी । 
ते वि ह बिटठदि आदे तम्हा आदा ह में सरणं।। १२।। 
अरहन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु ये पाच परमेष्ठी हैं। चूकि ये परमेष्ठीं रुप परिणमन 
करता है इसलिये आत्मा ही मेण शरण है ।। १२।। 
सम्मत्त सण्णाण सच्चारित्तं च सत्तवो चेव। 
चठउरो चिट्ठदि आदे तम्हा आदा हु मे सरणं।। १३ ।। 
चूकि सम्यग्दर्शन, सम्यग्शान, सम्यक्चारित्र और सम्यक्तप ये चागें भी आत्मा में स्थित हैं इसलिये 
आत्मा ही मेरा शरण है ।। १३ ।। 
एकत्वानुप्रेक्षा 


एक्को करेदि कम्म एक्को हिंडदि य दीहसंसारे। 
एक्को जायदि मरदि य तस्स फल भुंजदे एक्को।। १४।। 


जीव अकेला डी कर्म करता है, अकेला ही दीर्घ संसार में भ्रमण करता है, अकेला ही जन्म लेता है 
अकेला डी मरता है और अकेला ही कर्म का फल भोगना है ।। १४ ।। 
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एक्को करेदि पावं विसयणिमित्तेण तिव्वलोडेण | 
णिरयतिरिवेसु जीवों तस्स फल॑ भुंजदे एक्को।। १४।। 


विषयों के निमित्त तीव्र लोभ थे जीव अकेला ही पाप करता है और नश्क तथा तिर्दचगति में अकेला 
ही उसका फल भोगता है ।। १५।। 


एक्को करेदि पुण्ण धम्मणिमित्तेण पत्तदाणेण। 
मणुवदेवेसु जीबो तस्स फल॑ भुंजदे एक्को || १६॥। 


धर्म के निमित्त पात्रदान के द्वाग जीव अकेला ही पुण्य करता है और मनुष्य तथा देवों में अकेला ही 
उसका फल मोगता है ।। १६।। 
पात्र के तीन भेदों तथा अपात्र का वर्णन 
उत्तमपत्तं मणियं सम्मत्तगुणेण सजुदो साहू। 
सम्मादिटठी सावय मज्डिमपत्तो हु विण्णेओ।।॥ १७।। 
णिदिदटठों जिणसमये अविरदसम्भो जढण्णपत्तो त्ति। 
सम्मत्तरयणरद्िओ अपत्तमिदि संपरिक्खेज्जो ।। १८।। 


सम्यकत्वरपी गुण से युक्त साधु को उत्तम पात्र कहा है, अम्यग्दृष्टि श्रावक की मध्यम पात्र जानना 
चाहिये जिनागम में अविर्त सम्यग्दृष्टि को जघन्य पात्र कहा गया है और जो मम्यग्दर्शन रपी रत्न से रहित है वह 
अपात्र है इस प्रकार पात्र और अपात्र की अच्छी तरह परीक्षा करनी चाहिये।। १३- १८ । | 
दंसणमट॒टा भट॒टा दंसणभट॒टस्स णत्थि णिव्वाणं। 
सिज्झंति चरियभट॒टा दंसगभटटा ण सिज्झंति।। १६।। 
जो अम्यग्दर्शन से भ्रष्ट हैं वे ही भ्रष्ट हैं, सम्यग्दर्शन से भ्रष्ट मनुष्य का मोक्ष नहीं होता। जो चारित्र 
से भ्रष्ट है वे तो (पुन चारित्र घारण कर लेने पर) भिद्ध हो जाते हैं परन्तु जो गम्यग्दर्शन से भ्रष्ट है वे मिद्ध 
नहीं हो सकते | 
भावार्थ - जो मनुष्य सम्यग्दृष्टि तो है परन्नु चारित्रमांढ का तीव्र उदय आ जाने के कारण चायखित्र से 
भ्रष्ट हो गया है वह पुन चाग्त्रि को घारण कर मोक्ष प्राप्त कर लेता है परन्तु जो सम्बग्दर्शन से भी भ्रष्ट हो गया 
है उसका मोक्ष प्राप्त करना सरल नहीं है।। १६ || 
एकक्‍्कोईं णिम्ममों सुद्धो णाणदंसणलक्खणो। 


सुद्वेयत्तमुपादेयमेव॑ चितेड संजदो ।। २०।। 
में अकेला हू, ममत्व मे रहित हू, शुद्ध हू तथा ज्ञान-दर्शन रुप लक्षण से युक्त हू डसनिये शुद्ध 
एकन्वमाव ही उपादेय है - ग्रहण करने के योग्य है इस प्रकार सयमी-साधु को सदा विचार करते रहना चाहिये।। 
२०।। 
अन्यत्वानुप्रेक्षा गादाफ्टरेलेंटरपलकलत्तादिबं्सेदोह ॥॒ 
मादापिदरसहोदरपुत्तकलत्तादिबंधुसंदोहो । 
जीवस्स ण संबंधो णियकज्जवसेण वट॒टंति।। २९।॥ 


माता, पिता, सगा भाई, पुत्र तथा स्त्री आदि बन्धुजनॉं-इष्टजनों का समूह जीव से सम्बन्ध रखने 


२००/कुन्दकुन्दभारती 
बाला नहीं है। ये सब अपने कार्य के वश साथ रहते हैं ।। २१।। रा 
अण्णो अण्णं सोयदि मदो त्ति मम णाहगो त्ति मण्णंतो । 
अप्पाणं ण हु सोयदि संसारमहण्णवे बुड़डं ।। २२।। 
"यह मेरा स्वामी था, यह मर गया" इस प्रकार मानता हुआ अन्य जीव अन्य जीव के प्रति शोक 
करता है परन्तु समार रुपी महासागर में डूबते हुए अपने आपके प्रति शोक नही करता।। २२।। 
अण्णं इमं सरीरादिगं पि होज्ज बाहिरं दव्वं। 
णाणं दंसणमादा एवं चिंतेहिं अण्णत्तं।। २३ ।। 
यह जो शरीणदिक बाह्य द्वव्य है वह सब मुझसे अन्य है, ज्ञान-दर्शन ही आत्मा है अर्थात्‌ ज्ञान-दर्शन 
ही मेरे हैं इस प्रकार अन्यत्व भावना का चिन्तन करो || २३ ।। 
46 | 
पंचविड़े संसारे जाइजरामरणरोगभवपउरे | 
जिणमग्गमपेच्छंतो जीवो परिभमदि बिरकालं।। २४।। 
जिन भगवान के द्वारा प्रणीत मार्ग की प्रतीति को नहीं करता हुआ जीव, विरकाल से जन्म जण 
मरण, रोग और भय से परिपूर्ण पांच प्रकार के ससार में परिश्रमण करता रहता है। द्वव्य, क्षेत्र, काल भव और 
माव ये पाच परिवर्तन ही पांच प्रकार का ससार कहनाते हैं।। २४ ।। 
सब्वे वि पोग्गला खलु एगे भुनुज्डिया हु जीवेण। 
असवं अणंतखुत्तो पुगगलपरियट्टसंसारे ।। २४ ।। 
पुद्गन परिवर्तन (द्रव्यपरिवर्तन) रुप ससार में इस जीव ने अकेले ही समस्त पुदगलों को अनन्त 
बार भोगकर छोड दिया है।। २४ ।। 
क्षेत्र परिवर्तन का स्वस्प ह 
सब्बम्हि लोयखेत्ते कमसो त॑ णत्यि जं ण उप्पण्णं। 
उग्गाहणेण बहुसो परिभमिदों खेत्तसंसारे ।। २६।॥। 


समस्त लोकम्पी क्षेत्र में ऐसा कोई स्थान नहीं हैं जह्ां यह क्रम से उत्पन्न न हुआ हो। समस्त 
अवगाहनाओं के द्वागा इस जीव ने क्षेत्र ससार में अनेक बार परिभ्रमण किया है । 
भावार्थ - क्षेत्र परिवर्तन के स्वक्षेत्र परिवर्नन और परक्षेत्र परिवर्नन की अपेक्षा दो भेद हैं। समस्त 
लोकाकाश में क्रम से उत्पन्न हो लेने में जितना मय लगता है वह परक्षेत्र परिवर्नन है और क्रम ये जघन्य 
अवगाहना से लेकर उत्कृष्ट अवगाहना तक धारण करने में जितना समय लगता है उतना स्वक्षेत्र परिवर्तन है। इस 
गाथा में दोनों प्रकार के क्षेत्र परिवर्तनों की चर्चा की गई है ।। २६ ।। 
काल परिवर्तन का स्वम्प 


अवसप्पिणिउस्सप्पिणिसमयावलियासु णिरवसेसासु | 
जादो मुदो य बहुसो परिभमिदों कालसंसारे।। २७।। 


यह जीव अवसर्पिणी और उत्सर्पिणी काल की समस्त समयावलियों में उत्पन्न हुआ है तथा मरा है 
इस तरह इसने काल संसार में अनेक बार परिश्रमण किया है।। २७ ।। 
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णिरवाउजहण्णादिसु जाव दु उवरिल्लवा दु गेवेज्जा। 
मिच्छत्तसंसिदेण दु बहुसो वि भवदिठ॒दी भमिदों ।। २८।। 
मिथ्यात्व के आभ्रय से इस जीव ने नरक की जधन्य आयु से लेकर उपरिम ग्रैवैवक तक की भवस्थिति 
को घारण कर अनेक बार भ्रमण किया है। 
भावार्व - नरक, निर्य॑च, मनुष्य और देदगति में जघन्य से लेकर उत्कृष्ट आयु तक को क्रम से प्राप्त 
कर लेने में जितना समय लगता है उतने समय को भवपरिवर्तन कहते हैं। नरकगति की जघन्य स्थिति दश हजार 
वर्ष की और उत्कृष्ट स्थिति तेतीस सागर की है। मनुष्य और तिब॑चगति की जधन्य स्थिति अन्तर्मुद्दू्त की और 
उत्कृष्ट स्थिति तीन पल्‍य की है। तथा देवगति की जघन्य स्थिति दश हजार वर्ष की और उत्कृष्ट तेतीस सागर की 
है। परन्तु मिथ्यादृष्टि जीव की उत्पत्ति देवगति में इकतीस सागर की आयु से युक्त उपरिम ग्रैवैवक तक ही होती 
है। इसलिये देवगति में मवस्थिति की अन्तिम सीमा ग्रैवैयक तक ही बतलाई गई है।। २८।। 
भाव परिवर्तन का स्वरुप 
सब्वे पयडिटिठदिओ अणुभागपदेसबंधठाणाणि | 
जीवो मिच्छत्तवसा भमिदों पुण भावसंसारे।। २६।। 
इस जीव ने मिथ्यात्व के वश समस्त कर्मप्रकृतियों की सब स्थितियों, सब अनुभागबन्ध स्थानों और 
सब प्रदेशबन्ध स्थानों को प्राप्तकर बार-बार भाव संसार में परिभ्रमण किया है। 
भावार्थ - ज्ञानावरणादि समस्त कर्म प्रकृतियों के जघन्यस्थिति बन्ध से लेकर उत्कृष्ट स्थिति बन्ध 
तक के योग्य समस्त कषायाध्यवसायस्थान, समस्त अनुभागाध्यवसाय स्थान और ममस्त योगस्थानों को प्राप्त कर 
लेना भावमंसार है। ये पांचों परिवर्तन ही पांच प्रकार के संसार हैं। इन ससारों में जीव का परिभ्रमण मिथ्यात्व के 


कारण होता है ।। २६ ।। पुत्तकलत्तणिमित्त ; 
पुत्तकलत्तणिमित्तं अत्थं अज्जयदि पापबुद्धीए। 
परिहरदि दयादाण सो जीवों भएरि मजारे।। ३0॥। 


जो जीव पुत्र तथा स्त्री के निमित्त पाप बुद्धि से धन कमाता है और दयादान का परित्याग करता है 
वह ससार में भ्रमण करता है।। ३० ।। 


मम पुत्तं मम भज्जा मम घणधण्णों त्ति तिव्वकंखाए। 
चइऊण धम्मबुद्धि पच्छा परिपडदि दीहसंसारे।। ३१ ।। 
जो जौव, यह मेरा पुत्र है, यह मेरी स्त्री है, यह मेरा घनधान्य है इस प्रकार की तीव्र आकाक्षा से धर्म 
बुद्धि को छोडता है वह पीछे दीर्घ संसार में पड़ता है।। ३१।। 
मिच्डोदयेण जीवों णिंदंतो घम्म॑। 
कृधम्मकुलिंगकुतित्यं मण्णंतो भमदि संसारे।। ३२।। 
मिथ्यात्व के उदय से यह जीव जिनेन्द्र भगवान्‌ के द्वारा कथित धर्म की निन्‍दा करता हुआ तथा कुधर्म, 
कुलिंग और कुतीर्थ को मानता हुआ संसार में भ्रमण करता है।। ३२।। 
हंतुण जीवरासिं महुमंसं सेविऊण सुरयाण। 
परदव्ववरकलत्तं गहिऊण व भमदि संसारे ।। ३३ ।। 


२७२/ कुन्दकुन्दभारती 
जीवगशि का घातकर, मधु, मास और मदिश का गेवन कर तथा परद्वव्य और परस्त्री को ग्रहणकर 
यह जीव संगसार में भ्रमण करता है।। ३३ ।। विसयणिमित्तं जीबों 
जत्तेण कुणड पाव विसयणिमित्तं च अहणिस जीवो | 
मोहंधयारसडिओ तेण दु परिपडदि संसारे ।। ३४ ।। 


मोहस्पी अन्धकार से सहित जीव विषयों के निमित्त यत्नपूर्वक पाप करता है और उससे ससार में 
पडता है।। ३४ ।। 
णिच्चिदरधादुसत्तव तरुदसवियलिदिएसु हृच्चेव । 
सुरणिरयतिरिवचउरों चोददस मणुए सदसहस्सा।। ३४।। 
नित्य निगोद, इतर निगोद, पृथिवीकायिक, जलकायिक, अग्निकायिक और वायुकायिक इन छठ प्रकार 
के जीवों में प्रत्येक की सात-सात लाख, प्रत्येक वनस्पतिकाविक की दश लाख, विकलेन्द्रियों की छह लाख, देव, 
नारकी तथा पंचेन्द्रिय तिर्व॑चों में प्रत्येक की चार-चार लाख और मनुष्यों की चौदह लाख इस प्रकार सब मिला कर 
चौणसी लाख योनियां हैं इनमें ससारी जीव भ्रमण करता है।। ३४।। 
संजोगविप्पजोगं लाहालाहं सुहं च दुक्खं च। 
संसारे भूदाणं होदि हु मां तहावमाणं च।। ३६ ।। 
ससार में जीवों को सबोग-वियोग, लाम-अलाभ, युख-दु ख तथा मान-अपमान प्राप्त होते हैं।। 


कम्मणिमित्त जीवो हिंडदि संसारघोरकंतारे । 
जीवस्स ण संसारो णिच्चयणयकम्मविमुक्कों ।। ३७।। 
कर्मों के निमित्त से यह जीव समार स्पी भयानक वन में भ्रमण करता है किन्तु निश्चयनय से जीव 
कर्मों से जहित है इसलिये उसका संसार भी नहीं है। 
भावार्थ - जीव के ससारी और मुक्त भेद व्यवहारनय से बनते हैं निश्चयनय से नहीं बनते क्योंकि 
निश्चयनय ये जीव और कर्म दोनों 22 2230 55042 हैं । | ३७ ।। 
संसारमदिक्कंतो जीवोवादेयमिति विचिंतेज्जों । 
संसारदुहक्कंतो जीवो सो डेयमिति विचितेज्जो ।। ३८।। 
ससार से छ्ुटा हुआ जीव उपादेय है ऐसा वियार करना चाहिये और ससार के दु खों से आक्रान्त 
जीव छोडने योग्य है ऐसा चिन्तन करना चाहिये।। ३८।। 
लोकानुप्रेश्षा 
जीवादिपयटठाणं समवाओ सो णिरुच्चए लोगो । 
तिविडो हवेइ लोगो अहमज्डिमउड्ढमेएण ।। ३४८ ।। 


जीव आदि पदार्थों का जो समूह है वह लोक कहा जाता है। अधोलोक, मध्यमलोक और ऊर्ध्वलोक 
के मेद से नोक तीन प्रकार का होता है ।। ३४ ।। 


णिरवा हवंति डेटठा मज्झे दीवंबुरासयो संखा। 
सग्गो तिसदिठमेओ एत्तो उड़ढं हवे मोक्खो ।। ४0 ।। 


३६।॥। 


बारसाणुवेक्सा/ २७१ 
गीचे नरक हैं, मध्य में असंख्यात द्वीपसमुद्र है. ऊपर ग्रैसठ मेदों से युक्त स्वर्ग है और इनके ऊपर 
मोक्ष है। | ४0 ।। 
रूदर्म के ग्रेड भेद का वर्णन 
इमतील खत्त घत्सारि शोण्णि एक्केक्क छक्‍क चदुकप्पे। 
तिस्तिव एक्केश्केंदिकणामा उदुआदि तेसटठी।। ४१।। 
सौधर्म और ऐशान कल्प नें इकतौस, सनत्कृभार और माहैन्द्र कल्प में सात, ब्रहम और ब्रहमोत्तर 
कल्प में चार, ल्ान्तत और कॉपिष्ठ कल्प में दो, शुक्र और महाशुक्र कल्प में एक, शतार और सहस्रार कल्प में 
एक तबा आनत, प्राणत, आरण और अच्युत इन अन्त के चार कल्पों में छू इस तरह सोलह कल्पों में कुल ४२ 
पटल हैं। इनके आगे अधोवैवेयक, मध्यमग्रैदैदक और उपरिमगैवियकों के त्रिक में प्रत्येक के तीन-तीन अर्थात्‌ नौ 
ग्रवेयकों के नो, अनुदिशों का एक और अभुत्तरबिभानों का एक पटल है इस तरह सब मिलाकर ऋतु आदि त्रेसठ 


पटल है।। ४१।। 
अखुद्देण भिरकतिरियं सुहडबजोगेण दिविजणरसोक्खं। 
सुड्रेण महइ सिद्धि एवं लोव॑ दिवितिज्जो ।। ४२।। 


अशुभोप्योग से नश्क और तिबचगति प्राप्त होती है, शुभोपयोग से देव और मनुष्यगति का सुख 
बिलता है और शुद्धोपयोग से जीब गुक्ति को प्राप्त होता है - इस प्रकार लोक का विचार करना चाहिये।। ४२ । 


अशुषित्वानुप्रेझ अर 
अटठीईिं परिषद्ध मंसविलित्त तश्ण ओच्छण्णं। 
किनिसंकुलेदि भरियनधोक्खं देइं सवाकालं।। ४३ ।। 
यह शरीर हड्डियों से बना है, मांस से लिपटा है, चर्म से आच्छादित है, कीटसमूहों से भरा है और 
सदा मलिन रहता है |। ४३ ।। 


दुग्गंधं बीभव्क कलिमलभरिदं अचेयर्ण मुत्तं। 
सइणण्यडरणसहादं देह इदि चित्र णिच्चं।। ४४।। 
वह शरौर दुर्गन्ध से युक्त है, घृणित है, गन्दे मल से भरा हुआ है, अचेतन है, मूर्तिक है तथा सडना 
और गलना स्वभाव से सडित है ऐसा सदा चिन्तन करना चाहिये।। ४४ || 
रसरुटिरमंसमेदटठीमउजसंकुल पुत्तपूयकिमिबहुल। 
दुः्गंधनसुथि जम्ममवनणिय्थमचेयणं पड़णं।। ४५।। 
बह शरीर रस, रुघिश, गांस, य्धी, हड़डी तथा मज्जा से युक्त है, मूत्र, पीव और कीडों से भरा है, 
दुर्गन्धित है, अपविश्र है, दर्भभय है, अभित्व है, अचैतन है और पतनशील है - नश्वर है।। ४४ |। 
देहादी कदिरित्तो कम्मद्िरिहिओं अगंतसुहणिलयों। 
चोक्खो इवेइ अप्या इदि णिध्य भावणं कुज्जा।। ४६।। 


आत्मा इस शरीर से भिम्ण है, अनन्त सुक्षों का भण्डार है तथा श्रेष्ठ है इस प्रकार निरन्तर भावना 
करनी बाहिये।। ४६ | । 


आसलफुशा 


२७४/ कुन्दकुन्दभारती 
मिच्छ॒त्तं अविरमणं कसायजोगा य आसवा होंति। 
पण पण चउतियभेदा सम्म॑ं परिकित्तिदा समए।। ४७।॥। 
मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग से आख्रव है। उक्त मिश्यात्व आदि आखब क्रम से पांच, पांच, 
चार और तीन मेदों से युक्त हैं आगम में इनका अच्छी तरह वर्णन किया गया है।। ४७ | । 
मिध्यात्व त्या अविरति के पाच भेद 
एयंतविणयविवरिवसंसयमण्णाणमिदि हवे पंच। 
अविरमणं हिंसादी पंचविहों सो हवड़ णियमेण ।। ४८।॥। 


एकान्त, विनय, विपरीत, सशय और अज्ञान यह पाच प्रकार का मिथ्यात्व है तथा हिंसा आदि के भेद 
से पांच प्रकार की अविरति नियम से होती है।। ४८ । | 
चार कषाय और तीन योग 


कोहों माणो माया लोहो वि य चउव्विहं कसाय॑ खु। 
मण वचिकाएण पुणो जोगो तिवियप्पमिदि जाणे।। ४४ ॥।। 


क्रोध, मान, माया और लोभ यह चार प्रकार की कषाय है। तथा मन, वचन और काय के मेद से योग 
के तीन भेद हैं यह जानना चाहिये।। ४४८ ।। अकवक दद 
असुहेदरभेदेण दु एक्केक्क वण्णिदं हवे दुविह | 
आहारादी सण्णा असुड़मण इदि विजाणेहि।। १०।। 
मन वचन, काय इन तीनों योगों में से प्रत्येक योग अशुभ और शुभ के भेद से दो प्रकार का कहा गया 
है। आहार आदि सज्ञाओं का होना अशुभ मन है ऐसा जानो |। ४० ।। करणजसोक्खेसु 
किण्डादि तिण्णि लेस्सा करणजसोक्खेसु गिद्धिपरिणामों । 
ईसा विसादभावो असुहमर्ण त्ति य जिणा बेंति।। ५१ ।। 
कृष्णादि तीन लेश्याए, इन्द्रियजन्य सुखों में तीव्र लालसा, ईर्ष्या तथा विषादभाव अशुभमन है ऐसा 
जिनेन्द्र देव जानते हैं।। ४१ ।। काव्य शिलायो 
रागो दोसो मोहो हस्सादिणोकसायपरिणामो । 


थूलो व सुहुमो वा असुह्मणो त्ति य जिणा होति।। ४२।। 


राग, द्वेष, मोह तथा हास्यादिक नोकषायरुप परिणाम चाहे स्थूल हों चाहे सूक्ष्म, अशुभगन हैं ऐसा 
जिनेन्द्रदेव जानते हैं ।। ४२ ।। 


भत्तित्यिरायचोरकडाओ वयणं वियाण असुहमिदि | 
बंधणछेदणमारणकिरिया सा असुहकायेत्ति।। ४३ ।। 
मकक्‍तकथा, स्त्रीकथा, राजक॒था और चोरकथा अशुम वचन है ऐसा जानो। तथा बन्धन, केदन और 
मम .3 आल है ।। ४३ ।। 
मोत्तृण असुहभावं पुव्वुत्तं णिरवसेसदो दब्बं। 
वदसमिदिसीलसंजमपरिणाम सुहमणं जाणे।। ५४ ।। 
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पहले कहे हुए अशुभभाव तथा अशुम द्रव्य को सम्पूर्णर्प से छोडकर व्रत, समिति, शील और संयम 
स्प परिणामों का होना शुभमन है ऐसा जानो |। ५४ ।। 


संसारक्रेदकारणवयण सुहवयणमिदि जिणुद्विट॒ठं | 
जिणदेवादिसु पूजा सुहकायं त्ति य हवे चेटठा।। ५५।। 
जो वचन संसार का छेद करने में कारण है वह शुभवचन है ऐसा जिनेन्द्र मगवान्‌ ने कहा है। तथा 
जिनेन्द्रदेव आदि की पूजा रुप जो चेष्टा - शरीर की प्रवृत्ति है बह शुभकाय है।। ४४ ।। 
जम्मसमुद॒दे बहुदोसवीचिये दुक्खजलचराकिण्णे। 
जीवस्स परिब्भमर्ण कम्मासवकारणं होदि।। ५६ ।। 


अनेक दोषरुपी तरंगों से युक्त तथा दु खर्पी जलचर जीवों से व्याप्त संसार रुपी समुद्र में जीव का 
जो परिभ्रमण होता है वह कर्मास्व के कारण होता है। अर्थात्‌ कर्मास्व के कारण ही जीव संसार समुद्र में परिभ्रमण 


करता है ।। ४६।। 
कम्मासवेण जीवो बूडदि संसारसागरे घोरे। 
ज॑ णाणवसं किरिया मोक्खणिमित्तं परंपरया ।। ४७।॥। 
कर्मासव के कारण जीव ससारस्पी भयंकर समुद्र में डूब रहा है। जो क्रिया शानवश होती है वह 
परम्पण से मोक्ष का कारण होती है ।। ४७ ।। कप 
आसवहेदू जीवो जम्मसमुद्दे णिमज्जदे खिप्पं। 
आसवकिरिया तम्हा मोक्‍्खणिमित्तं ण बितेज्जो ।। ५८ ।। 
आखसव के कारण जीव संसार स्पी समुद्र में शीघ्र डूब जाता है इसलिये आख़व रुप क्रिया मोक्ष का 
निमित्त नहीं है ऐसा विचार करना चाहिये। 
भावार्थ - अशुभासव रुप क्रिया तो मोक्ष का कारण है ही नहीं, परन्तु शुभास्रव रुप क्रिया भी मोक्ष का 
कारण नहीं है ऐसा चिन्तन करना चाहिये ।। ४८ ।। अध्याग 
पारंपज्जाएण दु आसवकिरियाए णत्यि णिव्वाणं। 
संसारगमणकारणमिदि णिंदं आसवो जाण।। ५४॥।। 
परम्परा से भी आखब रुप क्रिया के द्वारा निर्वाण नहीं होता। आस्रव ससारगमन का ही कारण है 
इसलिये निन्दनीय है ऐसा जानो ।। ४६।। 
पुब्दुत्तासवभेदा णिच्छयणयएण णत्यि जीवस्स। 
उहयासवणिम्मुक्क॑ अप्याणं चितए णिच्चं।। ६0 ।। 
पहले जो आस्रव के मेद कहे गये हैं वे निश्चयनय से जीव के नहीं हैं। इसलिये आत्मा को दोनों 
प्रकार के आखवों से रहित ही निरन्तर विचारना चाहिये।। ६0 ।। 
संवरानुप्रेआा “और कल ल 
घलमलिणमगाढं व वज्जिय, सम्मत्तदिढ़कवाडेण | 
मिच्छत्तासवदारणिरोहो होदि त्ति जिणेडि णिद्दिदठं ।। ६१ ।। 
चल, मलिन और अगाठ दोष को छोडक॑र सम्यक्त्वरुपी दृढ़कपाटों के द्वारा मिथ्यात्व रुपी आखव द्वार 
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का निरोध हा जाता है ऐसा जिनेन्द्रदेव ने कहा है। 

भावार्थ - चल, मलिन और अगाढ ये सम्यग्दर्शन के दोष हैं। इनका अभाव हो जाने पर अम्यरदर्शन में 
दृढता आती है। मिथ्यात्व, अविरति, कषाय और योग वे चार आसव है। यहा मिथ्यात्व के निमित्न से होने वाने 
आयखब को द्वार की तथा सम्यग्दर्शन को सुदृढ्र कपाट की उपमा दी गई है और उस उपमा के ढाग कहा गया है कि 
सम्यग्दर्शन रपी सुदृढ़ कपाटों से मिथ्यात्व के निमित्त से होने वाले आस्रव सर्प द्वार का निगेध हो जाता है। आखव 
का रुक जाना ही सवर कहलाता है || ६१ ।। 

पंचमहव्वयमणसा अविरमणणिरोहण हवे णियमा। 


कोड़ादि आसवाणं दाराणि कसायरडियपल्‍लगेडि ।। ६२ ।। 
पंचमहाव्रतों से युक्त मन से अविरति रुप आस्रव का निरो६ नियम से हो जाता है और क्रोधादि 
कषायरूप आखतवों के द्वार कषाय के अमावस्प फाटकों से रुक जाते हैं - बन्द हो जाते हैं।। ६२ ।। 


पबित्ती संवर्ं कुणदि असुहजोगस्स। 
सुहजोगस्स णिरोडो सुद्धुबजोगेण संभवदि ।। ६३ । । 
शुभयोग की प्रवृत्ति, अशुभयोग का संवर करती है और शुद्रोपयोग के द्वारा शुभयोग का निरोध हो 


जाता है 
जाता ह।। ६३ | | पुणो सं सुक्क हु होदि वर । 
तम्हा संवरहेदू झाणो त्ति विचिंतए णिच्चं ।। ६४ ।। 


शुद्रोपयोग से जीव के धर्मध्यान और शुक्लध्यान होते हैं इसलिये ध्यान सबर का कारण है ऐसा 
निरन्तर विचार करना चाहिये । | ६४।। 
ण संवरण परमट्ठणएण सुद्वभावादो । 
संवरभावविमुक्कं अप्पाणं चिंतए णिच्चं।। ६५ ।। 


परमार्थनय - निश्चयनय से जीव के संवर नहीं है क्योंकि वह शुद्धभाव से सहित है। अत एवं आत्मा 
को सदा संवर भाव से रहित विचारना चाहिए।। ६३ ।। अर 
बंधपदेसरगलणं णिज्जरणं इदि जिणेढ़ि पण्णत्तं। 
जैण हवे संवरणं तेण दु णिज्जरणमिदि जाण।। ६६ ।। 
बचे हुए कर्मप्रदेशों का गलना निर्जग है ऐसा जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है। जिस कारण से सबर होता 
है उसी कारण से निर्जरा होती है।। ६६ | । 
सा पुण दुविहा णेया सकालपक्का तवेण कयमाणा। 


चदुगदियाणं पठमा वयजुत्ताणं हवे विदिया।। ६७ ।। 


फिर वह निर्जरा दो प्रकार की जाननी चाहिये - एक अपना उदय काल आने पर कर्मों का स्वयं 
पककर झड़ जाना और दूसरी तप के द्वारा की जाने वाली | इनमें पहलौ निर्जरा तो चारों गतियों के जीवों के होती 
है और दूसरी निर्जरा ब्रती जीवों के होती है || ६७ ।। 
धर्मानुप्रेक्षा 
एयारसदसमभेयं धम्मं सम्मत्तपुव्वय॑ भणियं। 
सागारणगाराणं उत्तमसुडसंपजुत्तेहिं।। ६८ ।। 
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उत्तम सुख से सम्पन्न जिनेन्द्र भगवान्‌ ने कहा है कि गृहस्थों तथा मुनियों का वह धर्म क्रम से ग्यारह 


और दश मेदों से युक्त है तथा सम्यग्दर्शन पूर्वक होता है। 
भावार्थ - आत्मा की निर्मल परिणति को धर्म कहते हैं। वह धर्म गृहस्थ और मुनि के मेद से दो प्रकार 
का होता है। गृहस्थधर्म के दर्शन प्रतिमा आदि ग्यारह भेद हैं और मुनिधर्म के उत्तमक्षमा आदि दश मेद हैं। इन 
दोनों प्रकार के धर्मों के पहले सम्बग्दर्शन का होना आवश्यक है उसके बिना धर्म का प्रारम्भ नहीं होता || ६८ ।। 
गृहस्थ के ग्यारह घर्म 
दंसणवयसामाइयपोसहसच्वित्तरायभत्ते य। 
बम्हारंभपरिग्गहअणुमणमुदिदट्ठ देसविरदेदे | । ६र्ट ।। 


दर्शन व्रत, सामाविक, प्रोषध, सचित्तत्याग, रात्रिमक्तबत, ब्रहममचर्य, आरम्भत्याग, परिग्रहत्याग, 
अनुमतित्याग और उदिदष्टत्याग ये ग्यारह देशविरत अर्थात गुहस्थधर्म के मेद है।। ६८ ।। 
के दश भेद 2 ० 
उत्तमखममददवज्जवसच्चसउच्च॑ च संजमं चेव | . 
तबचागमर्किवण्डं बम्हा इदि दसविह होदि।। ७० ।। 
उत्तनक्षमा, उत्तममार्दव, उत्तमआर्जव, उत्तमसत्य उत्तमशौच उत्तमसयम, उत्तमतप, उत्तमत्याग 
उत्तमआर्किचन्य और उत्तमब्रहमचर्य ये मुनिधर्म के दश मेद हैं।। ७०।। 
उत्समक्षमा का लक्षण जा े 
कोहुप्पत्तिस्स पुणो बहिरंगं जदि हवेदि सक्खाद॑। 
ण कुणदि किंचि वि कोहो तस्स खमा होदि धम्मो त्ति।। ७१।। 


यदि क्रोध की उत्पत्ति का साक्षात्‌ बहिरग कारण हो फिर भी जो कुछ भी क्रोध नहीं कर्ता उसके 
क्षमा धर्म होता है।। ७१ || 
मार्दबधर्म का लक्षण 
कुलस्वजादिबुद्धिसु तबसुदसीलेसु गारवं किचि। 
जो ण बि कुव्वदि समणों मददबंधम्म॑ हवे तस्स।। ७२।। 
जो मुनि कुल, रुप, जाति, बुद्धि, तप, श्रुत तथा शील के विषय में कुछ भी गर्व नहीं करता, उसके 
मार्दव धर्म होता है।। ७२ | । 
आर्जवधर्न का लक्षण 


मोत्तुण कुडिलभाव॑ णिम्मलडिदरएण चरदि जो समणो। 
अज्जवधम्म॑ तइयो तस्स दु संभवदि णियमेण ।। ७३ ।। 

जो मुनि कुटिल भाव को क्लोडकर निर्मल हृदय से आवरण करता है उसके नियम से तीसरा आर्जव 

घर्म होता है।। ७३ ।। 
सत्वधर्म का लक्ष् लि ली 

परसंताववकारणवयर्ण मोत्तृण सपरहिदववर्ण । 
जो बददि भिकखु तुरियों तस्स दु घम्मो हवे सच्चं।। ७४ | । 

दूसरों को संताप करने वाले बच्चन को छोड़कर जो मिश्षु स्ब-पर हितकारी वचन बोलता है उसके 
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चौथा सत्यधर्म होता है।। ७४ । | 


शौचधर्म का लक्षण 
कंखाभावणिवितिं किच्चा देरग्गभावणाजुत्तो | 
जो बदढटदि परममुणी तस्स दु घम्मो हवे सोच्च।। ७४।। 
जो उत्कृष्ट मुनि कांक्षाभाव से निवृत्ति कर वैराग्यमाव से युक्त रहता है, उसके शौचघधर्म होता है।। 
७३४।। 
संयमधर्म का लक्षण ॥॒ 
बदसमिदिपालणाए दंडच्चाएण इंदियजएण। 
परिणममाणस्स पुणो संजमधम्मो हवे णियमा।। ७६।। 
मन, वचन, काय की प्रवृत्तिसुप दण्ड को त्यागकर तथा इन्द्रियों को जीतकर जो व्रत और समितियों के 
पालन सप प्रवृत्ति करता है उसके नियम से संयमधर्म होता है।। ७६ ।। 
उत्तम तप का लक्षण 54/024*र शी कल 
विसयकसावविणिग्गहभावं काऊण झाणसज्ञाए। 
जो भावड अप्पाणं तस्स तबं होदि णियमेण ।। ७७।। 
विषय और कषाय के विनिग्रह रुप भाव को करके जी ध्यान और स्वाध्याय के द्वारा आत्मा की 
भावना करता है उसके नियम से तप डोता है ।। ७७ ।। 
त्यागधर्म का स्वरूप 
णिव्वेगतियं भावइ मोह चइऊण सब्बदब्बेसु । 
जो तस्स हवे चागो इदि भणिदं जिणवर्रिदेदि ।। ७८।। 
जो समस्त द्वव्यों के विषय में मोह का त्याग कर तीन प्रकार के निर्वेद की भावना करता है उसके 
त्याग धर्म होता है, ऐसा जिनेन्द्र देव ने कहा है।। ७८ ।। 
आ्किचन्य धर्म का लक्षण शक े 
होऊण य णिस्संगो णियभावं णिग्गहित्तु सुहृदुह़दं । 
णिद्दंदेण दु बटटदि अणयारो तस्स किंचण्ड ।। ७६।। 
जो मुनि नि संग - निष्परिग्रह होकर सुख और दुख देने वाले अपने मावों का निग्रह करता हुआ 
निर्द्धद्र रहता है अर्थात्‌ किसी इष्ट-अनिष्ट के विकल्प में नहीं पडता है उसके आर्किचन्य धर्म होता है।। ७६ | | 
ब्रहमचर्य घर्म का लक्षण 


सब्बंगं पेच्छंतो इत्यीणं तासु मुयदि दुब्भावं। 
सो बम्हचेरभाव॑ सक्‍्कदि खलु दुद्धरं धरिदुं।। ८0।। 


जो स्त्रियों के सब अंगों को देखता हुआ उनमें खोटे भाव को ह्लोडता है अर्थात्‌ किसी प्रकार के विकार 
भाव को प्राप्त नहीं होता वह निश्चय से अत्यन्त कठिन ब्रह्ममचर्य धर्म को धारण करने के लिये समर्थ होता है।। 


८0[। 
सावयधम्म॑ चत्ता जदि घम्मे जो हु वट॒टए जीवो। 
सो णय वज्जदि मोक्खं घम्मं इदि चितए णिच्यं।। ८१ ।। 


बारसाणूवेक्खा/ २७६ 
जो जीव श्रावक धर्म, को छोड़कर मुनिधर्म धारण करता है वह मोक्ष को नहीं छोडता है अर्थात्‌ उसे 


मोश्ष की प्राप्ति अवश्य होती है इस प्रकार निरन्तर धर्म का बिन्तन करना चाहिये। 
भावार्थ - गृहस्थ धर्म परम्परा से मोक्ष का कारण है और मुनिधर्म साक्षात्‌ मोक्ष का कारण है इसलिये 
यहां गृहस्थ के धर्म को गौणकर मुनिधर्म की प्रभुता बतलाने के लिये कहा गया है कि जो गृहस्थ धर्म को छोड़कर 
मुनिधर्म में प्रवृत्त होता है बढ़ मोक्ष को नहीं द्लोडता अर्थात उसे मोक्ष अवश्य प्राप्त होता है।। ८१ ।। 
णिच्कयणएण जीवो सागारणगारघम्मदो मिण्णो। 
मज्झत्यभावणाए सुद्धप्पं चितए णिच्चं ।। ८२।। 
निश्चयनय से जीव गृहस्थ घ॒र्म और मुनिधर्म से भिन्‍न है इसलिये दोनों घर्मों में मध्यस्थ मावना रखते 
हुए निरन्तर शुद्ध आत्मा का चिन्तन करना चाहियवे। 
भावार्थ - मोह और लोभ से रढित आत्मा की निर्मल परिणति को धर्म कहते हैं। गृहस्थ घ॒र्म तथा मुनि 
धर्म उस निर्मल परिणति के प्रकट होने में सहायक होने से धर्म कहे जाते है, परमार्थ से धर्म नहीं हैं इसलिये दोनों में 
मध्यस्थमाव रखते हुए शुद्ध आत्मा के चिन्तन की ओर आचार्य ने यहा प्रेरणा दी है ।। ८२ ।। 
बोधिदुर्लभ भावना 
उपज्जदि सण्णाणं जेण उवाएण तस्सुवायस्स । 


चिता हवेइ बोहो अच्चंतं दुल्लहं होदि।। ८३ ।। 


जिस उपाय से सम्यग्जान उत्पन्न होता है उस उपाय की चिन्ता बोधि है, यह बोधि अत्यन्त दुर्लभ है। 
भावार्थ - सम्यग्दर्शन, सम्यग्जञान और सम्यक्चारित्र को बोधि कहते हैं इसकी दुर्लभता का विचार 
करना सो बोधिदुर्लमभावना है।। ८३ । | । हव॑ 
कम्मुदयजपज्जायं डेयं खाओवसमियणाणं तु। 
सगदव्वमुवादेयं णिच्छयत्ति होदि सण्णाणं।। ८४ ।। 


कर्मोदय से होने वाली पर्याय होने के कारण क्षायोपशमिक ज्ञान हेय है और आत्मद्रव्य उपादेय है ऐसा 
निश्चय होना सम्यग्ज्ञान है।। ८४ ।। 


मूलुत्तरपयडीओ मिच्छत्तादी असंखलोगपरिमाणा। 
परदव्वं सगदव्बं अप्पा इदि णिच्छयणएण ।। ८४।। 
मिथ्यात्व को आदि लैकर असख्यात लोक प्रमाण जो कर्मों की मूल तथा उत्तर प्रकृतियां हैं वे परद्रव्य 
हैं और आत्मा स्वद्रव्य है ऐसा निश्चयनय से कहा जाता है। 
भावार्थ - ज्ञायक स्वभाव से युक्त आत्मा स्वद्वव्य है और उसके साथ लगे हुए जो नोकर्म, द्वव्यकर्म 
तथा मावकर्म हैं वे सब परद्रव्य हैं ऐसा निश्चयनय से जानना चाहिये।। ८४ ।। 


एवं जायदि णाणं हेयमुवादेय णिच्छये णत्वि। 
चिंतिज्जड मुणि बोहिं संसारविरमणट्ठे य।। ८६।। 


इस प्रकार स्वद्वव्य और परद्वव्य का चिन्तन करने से हेय और उपादेय का ज्ञान होता है अर्थात्‌ 
परद्वव्य हैय है और स्वद्वव्य उपादेय है। निश्चयनय में हेय और उपादेव का विकल्प नहीं है| मुनि को संसार का 
विराम करने के लिये बोधि का विचार करना चाहिये ।। ८६ | | 


२८०/कुन्दकुन्दभारती 
बारसअगणवेक्खाओ पच्थक्खाणं तहेव पड़िक्कमर्ण । 


आलोयर्ण समाहिं तम्हा भावेज्ज अगुवेस्खं।। ८७।। 
ये बारह अभनुप्रेक्षाएं ही प्रत्याख्यान प्रतिक्रणण, आलोचना और समाधि है इसलिये इन अनुप्रेक्षाओं की 
निरन्तर भावना करनी चाहिए || ८७ | । 
रस्तिदिवं पडिकमर्ण पच्थलक्खाणं समाहि सागइयं। 
आलोवण पकुथ्वदि जदि बिउ्जदि अप्यणों खत्ती।। व्व्।। 
यदि अपनी शक्ति है तो रात दिन प्रतिक्रमण, प्रत्थाख्यान, समाधि सामाबिक और आलोचना करना 


चाहिये || प्८ || 
मोक्खगया जे पुरिसा अणाइकालेण बारसअणवेक्खं | 
परिभाविऊण सम्मं पणमामि पुणों पुणो तेखिं।। ८८।। 
जो पुरुष अनादिकाल से बारह अनुप्रेक्षाओं का अच्छी तरह चिन्तन कर मोक्ष गये है मैं उन्हें बार-बार 
प्रणाम करता हू ।। पर । | 


कि पलविणएण बहुणा, जे सिद्धा णगरवरा गये काले। 
सिज्हिहदि जेबि भविया त॑ जाणड तस्स माहप्प।। <८0।। 
बहुत कहने से क्या लाभ है ? भृतकान में जो श्रेष्ठ पुरुष सिद्ध डए है. और जो भविष्यत काल म॑ 
सिद्ध होदेंगे उसे अनुप्रेक्षाओं का ही माहात्म्य जानो ।। ६0 ।। 
इदि णिच्छयवबहारं ज॑ भणियं कुंदकुंदमुणिणाहे । 
जो भावड़ सुद्धमणों सो पावड परमणिव्याणं।। ६१ ।। 
इस प्रकार कुन्दकुन्द मुनिगज ने निश्चय और व्यवड़ार का आलम्बन लेकर जो कहा है शुद्ध हृदय 
होकर जो उसकी भावना करता है वह परम निर्वाण को प्राप्त होता है ।। ६१ ।। 
हम प्रकार कुन्दकुन्दाचार्यविर्णचित बारसणृव॑क्खा - बारह अनुप्रक्षा ग्रन्य म बारह अनुप्रश्नाओं का वर्णन समाप्त हुआ। 
् भर 


भत्सिफाहो/ २८१ 


भक्तिसंग्रह 


योस्सानि हं जिजबरे तित्ववरे केवली अगंतजिणे। 
णरप्करलोयमडिए विधुवरयमले मह्यण्णे।। १।। 


जो कर्मरुप शत्रुओं को जीतने बालों में श्रेष्ठ है, केबलशान से युक्त है, अनन्तसंसार को जीतने वाले 
है, लोकप्रेष्ठ गरक्रवर्ती आदि जिन की पूजा करते हैं, जिन्होंने शानावरण, दर्शनाबरण नामक रजरुपी मल को दूर 
कर दिया है तथा जो महाप्राज्ञ - उत्कृष्ट शानवान्‌ हैं ऐसे तीर्वकरों हे जि कस्गा ।। ! || 
घम्मं तित्यंकरे जिणे दंदे। 


अरइंते कित्तिस्से बठवीसं चेब केवलिणो ।। २।। 


मैं लोक को प्रकाशित करने वाले तथा घर्मस्पी तीर्थ के कर्ता जिनों को नमस्कार करता हूं। और 
अरहंत पद को प्राप्त केबलजानी चौबीस तीयैकरों का कीर्तन करगा। बन सं अल २।। 
उसहम्रजियं व बंदे संभवमभिणंदर्ण ४ सुमह थ। 
पउमप्पड़ सुपास जिण च चंदष्पढ़ बंदे ।। ३ ।। 
मैं ऋषम, अजित, संभव, अभिनन्दन और मसुमति जिनेन्द्र की बन्दना करता हू। इसी प्रकार पदमप्रभ, 
सुपाश्य और चन्द्रप्रभ भगवान को नमस्कार करता हूं।। ३।। | ०7 
सुवि्हिं वर पुप्फयंत सीयल सेव च बासुपुज्ज च। 
हे बिमलमण्णतं भव धम्मं संतिं व बंदामि।। ४ ।। 
मैं सुविधि अथवा पुष्पदन्त, शीतल, शयास, वासुपूज्य, विमल, अनन्त, धर्म और शान्तिनाथ भगवान्‌ को 
नमस्कार करता हू। ४।। |, अजब और े 
कुंयुं बच जिणवरिंद अरं थ मत्लि थ सुब्बयं घ णर्मि। 
बंदाबि रिट्ठजेमिं तह पासं बड़ढ़माणं थ।। ५४ ।। 
मैं कुन्थु, अर, मल्लि, मुनिसुत्रत, नमि, अरिष्टनेमि, पार्श्य और वर्धमान जिनेन्द्र को नमस्कार करता 


मी एवं मए अभिरयुया विदुवदरयमला प्दीगजरमरणा। 
चउबीसं दि जिणवश तित्यवरा ये पसीयंतु।। ६।। 


इस प्रकार मेरे द्वारा जिनकी स्तुति की गई है, जिन्होंने आवग्णरुपी मल को नष्ट कर दिया है, 
जिनके जरा और मरण नष्ट हो गये हैं तथा जो जिनों में श्रेष्ठ है ऐसे घौबीस तीौैकर मेरे ऊपर प्रसन्‍ग हों ।। ६।। 
किस्लिव दंदिय एदे लोगोत्तथा जिगा सिद्धा। 


आरोग्गणाणलाहं दितु समाहि थ में बोहि।। ७।। 


२८२/ कुन्दकुन्दभारती 
जो मेरे द्वारा कीर्तित, वन्दित और पूजित हैं, लोक में उत्तम हैं तथा कृतकृत्य हैं ऐसे ये जिनेन्द्र - 


चौबीस भगवान्‌ मेरे लिये आरोग्यलाभ, ज्ञानलाम, समाधि और बोधि प्रदान करें ।। ७।। 
चंदिहिं णिम्मलवरा आइच्चेहिं अहिय पयासंता। 
सायरमिव गंभीरा सिद्धा सिद्धि मम दिसंतु।। ८।। 
जो चन्द्रों से अधिक निर्मल है, सूर्यों से अधिक प्रमासमान है, समुद्र के समान गंभीर हैं तथा सिद्ध पद 
को प्राप्त हुए हैं ऐसे चौबीस जिनेन्द्र मेरे लिये मिद्धि प्रदान करें ।। ८ ।। 
अचंलिका 
इच्छामि भति ' चडठबीसतित्थवरभत्तिकाउस्सग्गो कओ तस्सालोचेठ, पंचमहाकल्लाणसंपण्णाण 
अट्ठपरहापाडिहेरसहियाण चउतीसातिसयविसेससजुत्ताणं॑ बत्तीसदेविंदमणिमउडमत्थयमडिदार्ण बलदेववासुदेव- 
चक्कहररिसिमुणिजडअणगारो व गूढाण थुइसहस्सणिलयाण उसहाइ वीरपच्छमि मंगलमहापुरिसाण णिच्चकालं 
अच्ेमि, पूजेमि, बंदामि, णमसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाड़ो, सुगइगमर्ण, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ती 
होठ मज्झा।। 
है भगवन ' जो मैंने चौबीस तीर्थंकर भक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है उसकी आलोचना करना 
चाहता हूं। जो पाच महाकल्याणकों से सम्पन्न हैं, आठ महाप्रातिहायों से सहित हैं, चौतीस अतिशय विशेषों से 
संयुक्त हैं, बत्तीस इन्द्रों के मणिमय मुकुटों से युक्त मस्तकों से जिनकी पूजा होती है, बलदेव, नारायण, चक्रवर्ती, 
ऋषि, मुनि, यति और अनगार इन चार प्रकार के मुनियों से जो परिवृत हैं तथा हजारों स्तुतियों के जो घर हैं ऐसे 
ऋषभादि महावीर पर्यन्त के मंगलमय महापुरुषों की मैं निरन्तर अर्चा करता हू, पूजा करता हू, वन्दना करता हू, 
उन्हें नमस्कार करता हूं। उसके फल स्वरुप मेरे दु खों का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रत्लत्रय की प्राप्ति हो, सुगति 
में गमन हो, समाधिमरण हो और मुझे जिनेन्द्र भगवान के गुणों की सम्प्राप्ति हो | । 


ञ 
२ सिद्धमक्ति 
अट्ठविहकम्ममुक्के अट्ठगुणड़ढ़े अणोवमे सिद्धे। 


अट्ठमपुठविणिविट॒ठे णिटिठियकज्जे य बंदिमो णिच्चं ।। १ ।। 
जो आठ प्रकार के कर्मों से मुक्त हैं, जो आठ गुणों से सम्पन्न हैं, अनुपम है, अष्टम पृथिवी में स्थित 
है, तथा अपने समस्त कार्य को जिन्होंने समाप्त किया है ऐसे सिद्धों को मैं नित्य नमस्कार करता हूं।। १।। 
तित्ववरेदरसिद्धे जलथलआयासणिव्बुदे सिद्धे | 
अंतवडेदरसिद्धे उक्कस्सजहण्णमज्शिमोगाड़े ।। २।। 
उड़ढमह्तिरियलोए कृव्विहकाले य णिव्युदे सिद्धे। 
उवसग्गणिरुवसग्गे दीवोदडिणिव्युदे व वंदामि ।। ३ ।। 
जो तीयकर होकर सिद्ध हुए हैं, जो तीयंकर न होकर सिद्ध हुए है, जो जल से, स्थल से अथवा 
आकाश से निर्वाण को प्राप्त हुए हैं, जो अन्तकृत होकर सिद्ध हुए, जो अन्तकृत न होकर सिद्ध हुए, जो उत्कृष्ट, 
जघन्य और मध्यम अवगाहना से सिद्ध हुए है, जो ऊर्ध्वलोक, अधोलोक अथवा तिर्यक्नोक से सिद्ध हुए है, जो छह 
प्रकार के कालों में निर्वाण को प्राप्त हुए हैं, जो उपसर्ग सहकर अथवा बिना उपसर्ग के सिद्ध हुए हैं तथा जो द्वीप 


भत्तिसगहो / २८३ 
अथवा समुद्र से निर्वाण को प्राप्त हुए हैं ऐसे समस्त सिद्धों को मैं नमस्कार करता हूं।। २-३ ।। 
पदच्छायडेव 


सिद्धे दुगतिगवदुणाण पंचचदुरजमे । 

परिषडिदा परिपडिदे संजमसम्मत्तणाणमादीहिं।। ४।। 

साहरणासाहरणे समुग्धादेदरे य णिव्वादे | 

ठिदपलियंकणिसण्णों विगयमले परमणाणे वंदे।। ४।। 

जिन्होंने दो, वन अथवा चार ज्ञानों के पश्चात केवलझान प्राप्त कर सिद्ध पद प्राप्त किया है, जिन्होंने 

पांचों अथवा परिहारविशुद्धि से रहित शेष चार संयमों से सिद्ध पद प्राप्त किया है, जो सयम, सम्यकत्व तथा ज्ञान 
आदि के द्वारा पतित होकर अथवा बिना पतित हुए सिद्ध हुए है, जो संहरण से अथवा संहरण के बिना ही सिद्ध 
हुए हैं, अथवा उपसर्गवश सामरण अथवा निराभरण सिद्ध हुए, जो समुद्घात से अथवा समुद्घात के बिना ही 
निर्वाण को प्राप्त हुए, जो खड़गासन अथवा पल्यंकासन से बैठकर सिद्ध हुए है, जिन्होंने कर्ममल को नष्ट कर दिया 
है और जो परमज्ञान उत्कृष्ट केवलज्ञान को प्राप्त हैं ऐसे सिद्धों को नमस्कार करता हू ।। ४-४ ।। 

पुंबेदं बेदंता जे पुरिसा खबगसेढिमारूठा । 

सेसोदयेण वि तहा झाणुवजुत्ता य ते हु सिज्ञति।। ६।। 


जो पुरुष मावपुरुष वेद का अनुभव करते हुए क्षपक श्रेणि पर आस्द्व हुए अथवा मावस्त्री अथवा 
भावनपुसक वेद के उदय से क्षपकश्रेणि पर आस्द् हुए वे शुक्लध्यान में तल्‍लीन होते हुए सिद्ध अवस्था को प्राप्त 


होते हैं । | ६।। 
पत्तेवसयंबुद्धा बोहियबुद्धा य होंति ते सिद्धा। 
पत्तेयं पत्तेयं समयं समय पडिवदामि सदा।। ७।। 
जो प्रत्येकबुद्ध, स्वयबुद्ध अथवा बोधितबुद्ध होकर सिद्ध होते हैं उन सबको पृथक्‌-पृथक्‌ अथवा एक 
साथ मैं सदा नमस्कार करता हूं। 
भावार्थ - जो वैराग्य का कोई कारण देखकर विरक्त होते हैं वे प्रत्येकबुद्ध कहलाते हैं, जो किसी 
कारण को बिना देखे ही स्वयं विरक्‍्त होते हैं वे स्वयंबुद्ध कहलाते हैं और भोगों में आसक्त रहने वाले जो मनुष्य 
दूसरे के द्वारा समझाये जाने पर विरक्त होते है वे बोधितबुद्ध कहलाते हैं।। ७।। कक 
थ पण णव दु अट्ठवीसा चऊतियणवदी य दोण्णि पंचेव। 
बावण्णहीणविसया पयडि विणासेण होंति ते सिद्धा ।। ८।। 


पांच, नौ, दो, अट्ठाईस, चार, तेरानवे, दो और पांच इस प्रकार क्रम से ज्ञानावरणादि कर्मों की 


30220 को ००००४३४८ ३४६ के क्षय से सिद्ध होते है।। ८।। 
सोक्खमणंतं अगोवमं परमं। 


इंदियविसयातीदं अप्पत्तं अच्चयं च ते पत्ता।। दर ।। 
वे सिद्ध भगवान अतिशय, अव्याबाध, अनन्त, अनुपम, उत्कृष्ट, इन्द्रिय विषयों से अतीत, अप्राप्त - जो 
पहले कभी प्राप्त नहीं हुआ तथा स्थावी सुख को प्राप्त हुए है।। ६।। 


। मतिशान और श्रुतज्ञान। 2 मतिज्ञान, भुतज्ञान और अवधिलान अथवा मति, श्रुत और मन पर्वक्शान। 3 मति, भरत, अवधि और 
मन, पर्ववश्ञान । 


२८४/ कुन्दकुन्टभारती ५ परे 
लोयग्गमत्थवत्था चरमसरीरेण ते हु किंचूणा। 


गवसित्थमुशगव्मे जारिस आवार तारिसायारा।। १०।। 
व सिद्ध भगवान लोकांग्र के मस्तक पर विराजमान हैं, चरम शरीर से किचित न्यून हैं तथा जिसके 
भीतर का मोम गल गया है ऐसे सांचे के भीतरी भाग का जैसा आकार होता है बैसे आकार से युक्त है ।। १०।। 
जरगरणजम्मरहिया ते सिद्धा मम सुभत्तिजुत्तस्स । 
दिंतु बरणाणलाहं बुहयण परियत्थणं परमसुद्धं।। ११।। 
जरा, मरण, और जन्म से रहित वे सिद्ध मगवान्‌ समीचीन भक्त से युक्त मुझ कुन्दकुन्द को बुधजनों 
के द्वारा प्रारथित तया परम शुद्ध उत्कृष्ट शान का लाभ दें ।। ११।। चतुरट्‌ठयदोसविरषियं सरेरिख 
किच्चा काठस्मग्गं चतुरट सुपरिसुद्ध । 
अइभत्तिसंपउत्तो जो बंदइ लहु लड़ परमसुहं ।। १२।। 
जो बत्तीस दोषों से रहित, अत्यन्त शुद्ध कायोत्सर्ग करके अतिशय भक्ति से युक्त होता हुआ वन्दना 
करता है वह शीघ्र ही परमसुख को प्राप्त होता है।। १२।। 


इच्छामि भते ! सिद्धि भत्तिकाउस्सग्गो कओ तसस्‍्सालोचेउं सम्मणाणसम्मदंसणसम्मवारित्तजुत्ताणं, 
अटठविहकम्यविप्पमुक्काण अटठगुणसंपण्णाण, उड़ढलोयमत्ययम्मि प्यटिठयाण, तबसिद्धाणं,, यजमसिद्धाण, 
अतीताणागदबट॒टमाणकालत्तवसिद्धाण, सब्बसिद्धाण, णिव्वकाल अधेमि, पूजेमि, वदामि, णमसामि, दुक्खक्खओ, 
कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगइममएण' समाहिमरणं, जिणगुणसपत्ति होउ मज्शा। 

है भगवन ' मैंने जो सिद्ध भक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है उसकी आलोचना करना चाहता हू । 
जो सम्यग्शान, सम्यग्दर्शन और सम्यक्चारित्र से युक्त हैं, आठ प्रकार के कर्मों से सर्वथा रहित हैं, आठ गुणों से 
सहित है, ऊर्ध्वलोक के अग्रमाग पर स्थित हैं, नय से सिद्ध है, संजम से सिद्ध हैं, अतीत, अनागत और वर्तमान 
काल सम्बन्धी सिद्ध हैं, ऐसे समस्त सिद्धों की मैं नित्यकाल अर्चा करता दू, पूजा करता हू बन्दना करता हू, उन्हे 
नमस्कार करता हूं, मेरे दु खों का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रलत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण 
हो और मुझे जिनेन्द्र मगवान्‌ के गुणों की सप्राप्ति हो। 


कु 
१ श्रुतमक्ति 
सिद्धवरसासणाण सिद्धार्ण कम्मचक्कमुक्काणं। 
काऊण णमुक्कारं भत्तीए णमामि अंगाई ।। १ ।। 


जिनका उत्कृष्ट शासन लोक में प्रसिद्ध है तथा जो कर्मों के चक्र से युक्त हो चुके है ऐसे सिद्धों की 
नमस्कार कर मैं भक्ति पूर्वक बारह अंगों को नमस्कार करता हूं।। १।। 
अंगों के नाम , | 
आयारं सुददयर्ण ठाणं समवाय वियाहपण्णत्ती। 
णादा धम्मकष्ठाओ उवासयाणं थे अज्ज्ययणं ।। २।। 


बंदे अंतवडदयं अणुत्तरदसं व पण्डवायरणं। ५४:४७५ 
एयारसमं थ तहा विवायसुत्तं णमंसानि।। ३ ।। 
परिकमसुत्तपटमाणुओगपुध्वगयधूलिया चेव । 
पवरवरदिटिठवादं ते पंचविहं पणिवदामि।। ४ ।। 
उप्पायपुव्वमग्गायणीय दीरियत्थि णत्यि य पवाद | 
णाणासच्चएवादं आदा कम्मपवाद च।। ५४।। 
पच्वक्खाणं विज्ञाणुवादकल्लाणणामवरपुव्व । 
पाणावायं किरियाविसालमध लोगबिंदुसारसुदं ।। ६।। 
आचार, सूत्रकृत, स्थान, सगवाय, व्याख्याप्रमप्नि, झातृधर्भकथा, उपासकाध्यटन, अन्त कृददश, 
अनुत्तरीपपाददश, प्रश्नव्याकरण तथा ग्यारहदें विपाकसूत्र अंग को नमस्कार करता हू ।। २-३ ।। 


परिकर्म, सूत्र प्रथमानुयोग, पूर्वगत और चूलिका ये पांच दृष्टिवाद अंग के मेद हैं। मैं उक्त पांच प्रकार 
के उत्कृष्ट दृष्टिवाद अंग को नमस्कार करत; हूं ।। ४।। 


उत्पादपूर्द, अग्रावणीय, दीर्यप्रवाद, अस्लनिनास्तिप्रवाद, ज्ञानप्रवाद, सत्यप्रवाद, आत्मप्रवाद, कर्मप्रबाद, 
प्र्याख्यान विद्यानुवाद कन्याणनामपूर्व, प्राणवाद, क्रियाविशाल और लोकबिन्दुसार ये चौदड़ पूर्व हैं।। ४-६ ।। 
पूर्वों में वस्तु नामरू अधिकारों की संख्या 
दस चउदस अटठटठारस बारस तह य दोसु पुव्वेसु । 
सोलस बीसं तौस दसमम्मि य पण्णरसवत्यू ।। ७।। 
एदेसिं पुब्काणं जावदिओ वत्युसंगही मणिलो। 
सेसाणं पुब्वाणं दस दस वत्थु पड़िददामि।। ८।। 
पहले पूर्व में दश, दूसरे पूर्व में चौदह, तीसरे पूर्व में आठ, चौथे पूर्व में अठारह, पांचवें और हृठवें इन 
दो पूर्वों में बारह-बाण्ड, सातवें पूर्व में सोलह, आठवें पूर्व में बीस, नौदें पूर्व में तीस, दशवें पूर्व में पन्द्रह और शेष 
वार पूर्वों में दश-दश वस्तु नामक अधिकार है। इन पूर्वों में जितने वस्तु अधिकारों का सग्रह कहा गया है मैं उन 
सबकी नमस्कार करता हूं।। ७-८ ।। 
वस्तु में प्राभृतों की संख्या 
एक्केक्कम्मि य वत्यू बीस बीस व पाहुडा भणिया। 
विसमसमावि य वत्यू सच्बे पुण पाहुडेहि समा।। <।। 
एक-एक वस्तु नामक अधिकार में बीस-बीस पाहुड कहे गये है। वस्तु अधिकार तो विषय और यम 
दोनों प्रकार के है जैसे किसी में चौदह किसी में अठारह और किन्‍्हीं में बारह-बारह आदि। परन्तु प्राभृतों की 
अपेक्षा सब वस्तु अधिकार सबान हैं अर्थात्‌ सब वस्तु अधिकारों में प्राभुतों री संख्या एक समान बीौस-बीस है।। 


.. श्दानय कप कलआ 


पाहुड तिण्णि सहसस्‍्सा णवयसया चठदसाणं णि।। १०।। 


२८६/कुन्दकुन्दभारती 
बौदह पूर्वों के एक सौ पंचानये वस्तु अधिकार होते है पाहुड तीन हजार नौ सौ डोते हैं।। १0 ।। 


एवं मए सुदपवरा भत्तीराएण सत्युवा तच्चा। 
सिम्घ॑ में सुदलाहं जिणवर वसह्ा पयच्छंतु।। ११।। 


इस प्रकार मैंने भक्ति के राग से द्वादशांग स्प श्रेष्ठ श्रुत का स्तवन किया। जिनवर वृषमभदेव, मुझे 
शीघ्र ही भ्रुत का लाभ देवें ।। ११ ।। अधलिका 
अंबलिका 


इच्छामि भति ' सुदभत्ति काउस्सग्गो कओ तस्सालोचेउं, अगोवंगपइण्णए-पाहुड-परियम्म- 
सुत्त-पढमाणुओग-पुव्दगव-चूलिया चेव सुत्तत्थवथुद् धम्मकहाइय णिच्चकालं अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, 
वुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाडहो, सुगइगमर्ण, समाहिमरण्ण जिणगुणसंपत्ति होठ मज्झां ।। 

है भमगवन ' मैने जो श्रुतमक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है उसकी आलोचना करना चाहता हू। अंग, 
उपांग, प्रकीर्णक, प्राभृत, परिकर्म, सूत्र, प्रथमानुयोग, पूर्वगत, चूलिका तथा सूत्र, स्तव, स्तुति तथा घर्मकथा आदि की 
नित्यकाल अर्चा करता हूं, पूजन करता हूं, वन्दना करता हूं, उन्हें नमस्कार करता हूं। इसके फलस्वरुप मेरे दु खों 
का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रल्लत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो और मेरे लिये जिनेन्द्र 
मगवान्‌ के गुणों की सप्राप्लि हो। 


क् 


४ चार्त्रिमक्ति 


तिलोए सब्वजीवाणं हिंद धम्मोवदेसिणं। 
वड़ढमाणं महावीर दंदित्ता सव्ववेदिण ।। १ ।। 
घादिकम्मविधादत्थं घादिकम्मविणासिणा | 
भासिय भव्वजीवाण्णं चारित्तं पंचमेददो | । २।। 


तीनों लोकों में समस्त जीवों का हित करने वाले, धर्मोपदेशक, मर्वज्ञ, वर्धमान महावीर को वन्दना 
करके चारित्र भक्ति कहता हू। घातिया कर्मों का विनाश करने वाले महादीर भगवान्‌ ने घातिया कर्मों का विधात 
करने के लिये भव्य जीवों को पाच प्रकार का चारित्र कहा है।। १-२।। 
पांच प्रकार का चारित्र बहिन आवक 
सामाइयं तु चारित्तं क्रेदोवटठावर्ण तहा। 
त॑ परिहारविसुद्धि च संजमं सुहुमं पुणो।। ३ ।। 
जड़ाखादं तु चारित्तं तहाखाद॑ तु त॑ पुणो। 
किच्चाहं पंचहाचारं मंगलं मलसोहणं।। ४ ।। 
सामाविक, छेदोपस्थापना, परिहारविशुद्धि, सूक्ष्मसाम्पराय और वथाख्यात यह पांच प्रकार का चारित्र 
है। इनमें यथाख्यात को तथाख्यात भी कहते हैं। मैं मल का शोधन करने वाले और मंगल स्वरुप पाच प्रकार का 
चारित्र धारण कर मुक्ति सम्बन्धी सुख को प्राप्त करता हूं।। ३-४ । | 
मुनियों के मूलगुण तथा उत्तरगुण ४ 


अ्हिसादीणि उत्ताणि महव्ववाणि पंच व। 32200 
समिदीओ तदो पंच पंच इंदियणिग्गहो | । ५।। 

छब्मेयावास भूसिज्जा अण्हाणत्तमचेलदा 

लोयत्ति ठिदिभुत्ति च अदंतधावणमेव च ।। ६ ।। 


एयमत्तेण संजुत्ता रिसिमूलगुणा तहा। 

दसघम्मा तिगुत्तीओ सीलाणि सबलाणि य।। ७।। 
सब्वेबि व परीसडा उत्तुत्तरगुणा तहा। 

अण्णो वि भासिया संता तेसिं हाणि मए कया।। ६।॥॥। 


अर्हिंसा आदि पांच महाव्रत कहे गये है, पांच समितियां, पांच इन्द्रियों का निग्रह, छह आवश्यक, 
भूमिशयन, अस्नान, अचेलकता - वस्त्ररहितपना, लॉच करना, स्थितिभुक्ति - खडे खडे आहार लेना, अदन्तधावन 
और एकमकक्‍त - एक बार भोजन करना ये मुनियों के मुलगुण कहे गये हैं। दश धर्म, तीन गुप्तियां, समस्त प्रकार के 
शील और सब प्रकार के परिषह से उत्तरगुण कहे गये है, इनके सिवाय और भी उत्तरगुण कहे गये हैं। यदि उनका 
पालन करते हुए मैने उनकी हानि की तो - ।। ४-८।। 
जड् राएण दोसेण मोडेणाणादरेण वा। 


बंदित्ता सब्बसिद्धाणं संजदा सा मुमुक्खुणा | । ् ।। 
संजदेण मए सम्मं सव्वसंजममादिणा | 
सव्वसंजमसिद्धीओ लब्भदे मुत्तिज सुदं।। १०।। 


यदि राग से, द्वेष से, मोह से अथवा अनादर से उक्त मूलगुणों अधवा उत्तरगुणों से जो हानि पहुंची हो 
तो सम्यक रीति से सम्पूर्ण संयम का पालन करने वाले मुझ सयमी मुमुक्षु को सब सिद्धों को नमस्कार कर उस 
हानि का परित्याग करना चाहिये, क्योंकि सकल सयम से मुक्ति सम्बन्धी सुख प्राप्त होता है।। ६-१०।। 

अचलिका 

इच्छामि भते ' चारित्तभत्ति काउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं, सम्मणाणुज्जोयस्स, सम्मत्ताहिदिठस्स, 
सव्वपष्ठाणस्स, णिव्वाणमग्गस्स, कम्मणिज्जरफलस्स, खमाड़ारस्स, पंचमहव्वयसंपुण्णस्स, तिगुत्तिगुत्तस्स, 
पंचसमिदिजुत्तस्स, णाणज्ञाणसाइणस्स, समया इृव पवेसवस्स, सम्मचारित्तस्स, णिच्चकाल अचेमि, पूजेमि, 
बंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगडगमण, समाहिमरणं, जिणगुणसंपत्ति ढोउ मज्यां । 

हे मगवन्‌ ' जो मैने चारित्रभक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है उसकी आलोचना करना चाहता हूं। 
जो सम्यग्ज्ञान उद्योत - प्रकाश से सहित है, सम्यग्दर्शन से अधिष्ठित युक्त है, सब में प्रधान है, मोक्ष का मार्ग है, 
कर्मनिर्जरा ही जिसका फल है, क्षमा ही जिसका आधार है, जो प्रांच महाव्रतों से परिपूर्ण है, तीन गुप्तियों से गुप्त 
- सुरक्षित है, पांच समितियों से सडित है, ज्ञान और ध्यान का साधन है तथा आगम आदि में प्रवेश कराने वाला है 
ऐसे सम्यक्वारित्र को मैं नित्य ही अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वन्‍दना करता हूं, नमस्कार करता हूं। इसके 
फलस्वरुप मेरे दु खो का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, मुझे रत्नत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो 
और जिनेन्द्रभगवान्‌ के गुणों की संप्राप्ति हो | 


ञ 


२८८/कुन्दकुन्दभारती 


५ योगिमक्ति 
थोस्सामि गृणधराणं अणवाराण गुणेहि तव्वेहि। 
अंजलिगठलियहत्थो अभिव॑दता सविभवेण |। १।। 
अजनि द्वारा दोनों हाथों को मुकुलित कर अपनी सामर्थ्य के अनुसार वन्दना करता हुआ मै गुणों के 
धारक अनगारों - योगियों - मुनियों की परमार्यभूत कक द्वारा स्तुति करता हू ।। १ ।। 
सम्म॑ चेव य भावे मिच्शाभावे बीडब्या । 
चइऊण मिच्हमावे सम्माम्मि उव्टिठदे बंदे ।। २।। 
मुनि दो प्रकार के जानना चाहिये - एक समीचीन भावों से सम्पन्न - भावलिंगी और एक निध्याभाव 
से सम्पन्य - द्ब्यलिंगी। इनमें मिव्वाभाव वाले - द्रव्यलिगियों को छोडकर समीचीन भाव वाले - भावलिंगी मुनियीं 
को वन्दना करता हूं । । २।। 
दोदोसविप्पमुक्फे तिदंडविरदे तिसल्लपरिसुद्धे । 
लिण्णिमगारवरहिदे तियरणसुद्धे ग्मंसामि।। ३ ।। 
जो राग और द्वेष - इन दो दोषों से रहित है, जो मन-वचन-काय की प्रदृत्ति रुप तौन दण्डों से 
विरत हैं, जो मावा-मिथ्या-निदान इन तीन शल्यों से अत्यन्त शुद्ध अर्थात्‌ रहित हैं, जो अद्धिगारध, रसगारब और 
सातगारव इन तीन गारबों से रहित है, तथा तीन करण - मन, बचन, काय की प्रवृत्ति से शुद्ध है उन मुनियों को मैं 
नमस्कार करता हूं ।।३।। 
घडठव्हिकसायमहणे चउगइसंसारगमणभयभीए । 
पंयासबपडिविरदे पंचिंदियणिज्जिदे वंदे ।। ४ ।। 
जो चार प्रकार की कषायों का मनन करने बाले हैं, जो चतुर्गति रुप समार के गमन रुप भव से भीत 
है, जो मिथ्यात्व आदि पांच पकार के आसव से विरत है और पंच इन्द्रियों को जिन्होंने जीत लिवा है ऐसे मुनियों 


को मैं बन्दना करता हू || ४ ।। 
हडावदणविवज्जिदे समिदभावे। 
सत्तभयविष्पमुक्के सत्ताणभयंकरे बंदे ।। ५।। 


जो छह काय के जौदौं पर दयालु है, जो छह अनायतनीं ( कुगुरु, कुदेव, कुधव और इमके सेककों ) से 
रहित हैं, जो शान्त भावों को प्राप्त हैं, जो सात प्रकार (इहलोक, परलोक, अकस्मात्‌, बेदना, अत्राण, अगुप्ति और 
मरण) के भर्यों से मुक्त हैं तथा जो जीवों को अभय प्रदान करने बाले हैं ऐसे मुनियों को मैं नमस्कार करता बूं।। 


४ ।। 
णजटठटठमक्‍टठाणे पणटठकम्मटठणटठसंसारे । 
परमट्ठणिटिठयटठे अटठगुणइढौसरे बंदे।। ६।। 
जिन्होंने ज्ञान, पूजा, कुल, जाति, बल, ऋद्धि, तप और शरौर सम्बन्धी आठ म॒दों को नष्ट कर दिया 
है, जिन्होंने शानांवरणादि आठ कर्मों को तथा संसार को नष्ट कर दिया है, परमार्थ - मोक्ष प्राप्त करना दी जिनका 


ध्येव है और जा अणिना, महिना आदि आठ गुणस्पी अद्धियों के स्वामी है उन मुनियों को मैं वम्द्रगा करता हूं।। 
६।। 


बंदे मस्लिसगहो/ २८६- 
णय बंभचेरगुत्ते णब णयसब्भावजाणवो दंदे । 
दढ़विडधम्मटठाई दससंजमसंजदे यंदे ।। ७।। 
जो मन, वचन, काय और कृत, कारित और अनुमोदन के मेद से नौ प्रकार के ब्रहमचर्य से सुरक्षित हैं 
तथा जो नौ प्रकार ( द्रव्याधिक और पर्यायार्धिक दो तथा उनके नैगम, संग्रह आदि सात भेद इस तरह नौ) के नयीं 
के सदभाव को जानने वाले है ऐसे मुनियों को वन्दना करता हू। इसी प्रकार जो उत्तमक्षमा आदि दश प्रकार के 
धर्मों में स्थित हैं तथा जो दश प्रकार (एकेन्द्रियादि पाच प्रकार के जीबों की रक्षा करना तथा स्पर्शानादि पाच 
इन्द्रियों को वश करना इस तरह दश मेद वाले) संयम से सहित हैं उन मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं।। ७।। 
एयारसंगसुदसायरपारगे बारसंगसुदणिउणे । 
बारसविहतवणिरदे तेरसकिरियादरे बंदे ।। ८।। 


जो ग्यारह अग स्पी ध्रुतसागर के पारगामी हैं, जो बारह अंग स्प श्रुत में निपुण हैं, जो बारह प्रकार 
के तप में लीन हैं तथा जो तेरह प्रकार की क्रियाओं (पांच महाव्रत, पांच समिति और तीन गुप्तियों) का आदर 


करने वाले हैं. उन मुनियों को वन्दना बकाओ ।।८।। 
भूदेसु दवावण्ण चउदस चउदससु गंवपरिसुद्धे। 


चउदसपुव्वपगब्भे चडदसमलवज्जिदे वंदे ।। € ।। 
जो एकेन्द्रियादि चौदह जीवसमास रुप जीवों पर दया की प्राप्त हैं, जो मिथ्यात्व आदि बौदह प्रकार 
के अन्तरंग परिग्रह से रहित होने के कारण अत्यन्त शुद्ध है, जो चौदह पूर्वों के पाठी हैं तथा जी चौदह मलों से 
रहित हैं ऐसे मुनियों को मैं नमस्कार करता हू ।। ६।। 
बंदे चउत्थभत्तादि जाव हम्मासखवणपडिदक्ण्णे। 
बंदे आदावंते सूरस्स य अहिमुहटिठदे सूरे।। १0।। 
जो चतुर्थभक्त अर्थात्‌ शक दिन के उपवास से लेकर छह मास तक के उपवास करते है उन मुनियों को 
मैं नमस्कार करता हूं। जो दिन के आदि और अन्त में सूर्य के सन्‍्मुख स्थित होकर तपस्या करते है तथा कर्मों का 


निर्मूलन करने में जो शूर हैं 'हुविहपडिमट्ठावी को बन्दना हे जिमिउजबी रस ककेला शी र ।। १0 ।। 
टू य। 
अणिट्ठीवकंडुयबदे चत्तदेहे य बंदामि।। ११।॥ 


जो अनेक प्रकार के प्रतिमा थोगों से स्थित रहते है, जो निषद्या, वीरासन और एक पार्श्व आदि 
आसन धारण करते है, जो नहीं यूकने तथा नहीं खुजलाने का व्रत घारण करते हैं तथा शरीर से जिन्होंने ममत्वमाव 
छोड दिया है ऐसे मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं ।। ११।। 
ठाणी मोणबदीए अब्भोवासी य रुक्खमूली य। 
धुदकेससंसुलोमे णिष्पडियम्मे य बंदामि।। १२।। 


जो खडे होकर ध्यान करते हैं, मौन व्रत का पालन करते हैं, शीतकाल में आकाश के नीचे निवास 

करते हैं, वर्षा ऋतु में वृश्ष के मूल में निवास करते हैं, जो केश तथा डांडी और मृद्ठ के बालों का लॉच करते हैं तथा 
जो रोगादि के प्रतीकार से रद्दित हैं ऐसे मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं।। १२।। 
जल्लमल्ललित्तगत्ते वंदे कम्ममलकलुसपरिसुद्धे। 

दीडणमंसुलोमे तवसिरि भरिये णर्मंसामि।। १३ ।। 


२६०/ कुन्दकुम्दभारती 
जलल्‍ल ( सर्वागमल ) और मल्ल (एक अंग का मल) से जिनका शरीर लिप्त है, जो कर्म रुपी मल से 


उत्पन्न होने वाली कलुषता से रहित हैं, जिनके नख तथा डाडी मूद्दों के बाल बढ़े हुए है और जो तप की लक्ष्मी से 
परिपूर्ण है उन मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं।। १३ ।। कस 
णाणोदयाहिसित्ते सीलगुणविद्ट्सिदे तबसुगंधे। 
ववगयरायसुदड़ढे सिवगइ पहणावगे वंदे ।। १४ ।। 
जो श्ञानस्प जल से अभिषिकत हैं, शीलस्पी गुणों से विमूषित हैं, तप से सुगन्धित हैं राग रहित है, 
श्रुत से सहित हैं और मोक्षगति के मार्ग के नायक 22803 को मैं बन्दना करता हूं।। १४ || 
उग्गतवे दित्ततवे महातवे य घोरतवे। 
बंदामि तबमहंते तवसंजमइडिड्संजुत्ते ।। १४ ।। 
जो उग्रतप, दीप्ततप, तप्ततप, महातप और घोरतप को धारण करने वाले हैं, जो तप के कारण 
इन्द्रादि के द्वारा पूजित हैं तथा जो तप, सयम और ऋद्वियों से सहित हैं उन मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं।। 


3 आमोसहिए खेलोसहिए जल्लोसहिए तवसिद्धे। 


विप्पोसडिए सब्वोसडिए वंदामि तिविडेण ।। १६ ।॥। 
जो आमौषधि, खेलौषधि, जन्लौषधि, विप्रधष औषधि और सर्वौषधि के धारक है तथा तप से प्रसिद्ध 
अथवा कृतकृत्य हैं उन मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं।। १६।। 
अमयमहुखीरसप्पिसवीए 


सप्पिसवीए अक्खीणमहाणसे दंदे। 
मणवलिववबलिकायबलिणो य वंदामि तिविहेण।। १७।। 


अमृतस्रावी, मधुस्रावी, क्षरखरादी, सर्पि स्रावी, ऋद्धियों के धारक, अक्षीणमहानस क्रद्धि के घारक तथा 
मनोबल, वचनबल और कायबल क्रद्धि के धारक मुनियों को मैं तीन प्रकार से - मन, वचन, काय से नमस्कार 


करता हूं।। १७।। 
वरकुट्ठबीयबुद्धी पदाणुसारी य भिण्णसोदारे । 
उग्गहईहसमत्ये सुत्तत्वविसारदे वंदे ।। १८।। 


उत्कृष्ट कोष्ठबुद्धि, बीजबुद्धि, पदानुसारी और संभिन्‍नभ्रोतृत्व ऋद्धि के धारक, अवग्रह और ईहा 
शान में समर्थ तथा सूत्र के 8 दा में मुनियों को मैं नमस्कार करता हू ।। १८ ।। 
सुद ओडिणाणिमणणाणि सव्वणाणी य। 
बंदे जगप्पदीवे पच्चक्‍्खपरोक्‍्खणाणी य।। १<८।। 
मतिज्ञानी, भुतशानी, अवधिज्ञानी, मन पर्यवज्ञानी और सर्वज्ञानी अर्थात्‌ केवलज्ञानी इस तरह जगत 
को प्रकाशित करने के लिवे प्रदीप स्वरुप प्रत्यक्षतानी और अबारज नियों को मैं नमस्कार करता हूं।। १६।। 
आयासतंतुजलसेदिचारणे जं बंदे। 
विउबणइडिठ्पहाणे विज्जाहरपण्णसवर्ण व।। २०।॥ 
आकाश, तन्‍्तु, जल तथा पर्वत की अटवी आदि का आलम्बन लेकर चलने वाले मुनियों को, 


जंघाचारण त्रद्धि के धारक, विक्रियात्नद्धि के धारक, विद्याधर मुनियों को और प्रश्ञाथमण ऋद्धि के धारक मुनियों 
को मैं नमस्कार करता हूं।। २०।। हे 


भत्तिसगहो/ २६१ 
गइचउरंगुलगमणे तहेव फलफुल्लचारणे वंदे। 
अणुवमतवमर्हते देवासुरवंदिदे बंदे।। २१।। 


मार्ग में चार अंगुल ऊपर गमन करने वाले, फल और फूलों पर चलने वाले, अनुपम तप से पूजनीय 


तथा देव और असुरों के द्वारा वन्दित मुनियों को जियईंदियपरीसर नमस्कार करता हूं।। २१ ।। 
जिवभयउबसग्गे जिवइंदियपरीसह जियकसाए। 


जियरावदोसमोड़े जियसुडदुक्खे णमंसामि।। २२ ।। 
जिन्होंने भय की जीत लिया है, उपसर्ग को जीत लिया है, इन्द्रियों को जीत लिया है, परीषहों को 
जीत लिया है, कषायों को जीत लिया है, राग, द्वेष और मोह को जीत लिया है तथा सुख और दु ख को जीत लिया 
है उन मुनियों को मैं नमस्कार करता हूं।। २२।। 


मए अभित्युवा अणवारा रागदोसपरिसुद्धा । 
संघस्स वरसमाहि मज्झवि दुक्खक्खयं दितु।। २३ ।। 


इस प्रकार मेरे द्वारा स्तुत, तथा रागद्वेष से विशुद्ध - रहित मुनि, संघ को उत्तमसमाधि प्रदान करें 
और मेरे मी दु खों का क्षय करें ।। २३ ।। 
अंचलिका 


इच्छामि भतेि ' योगिभत्तिकाउस्सगगो कओ तस्सालोबेउं अड्ढाइज्जदीवदोसमुददेसु पण्णारस- 
कम्मभूमिसु आदावणरुक्खमूलअब्भोबासठाणमोणवीरासणेक्कपासकुक्कडासणचउत्थपक्खखवणादियोगजुत्ताण सब्ब- 
साहू णिच्चकाल॑ अचेमि, पूजेमि, वदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगइगमणण, समाहिमरणं, 
जिणगुणसंपत्ति होऊ मउ्झं ।। 

है भगवन ! मैंने योगिभक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना चाहता हूं। अठाई 
द्वीप, दो समुद्रों तथा पन्द्रह कर्मभूमियों में आतापनयोग, वृक्षमूलयोग, अश्रावास (खुले आकाश के नीचे बैठना ) योग, 
मौन, वीरासन, एकपाश्व, कुक्कुटासन, उपवास तथा पश्षोपवास आदि योगों से युक्त समस्त साधुओं की नित्य ही 
अर्चा करता हूं, पूजा करता हूँ, बन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूं। उसके फलस्वस्प मेरे कर्मों का क्षय हो, 
रलनत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गनन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान्‌ के गुणों की संप्राप्ति हो। 

क् 


& आवार्यमक्ति 


देसकुलजाइसुद्धा विसुद्रमणबयणकावसंजुत्ता 
तुम्हं पायपयोरुडमिह मंगलमत्यु में णिच्चं ।। १।। 
देश, कुल और जाति से विशुद्ध तथा विशुद्ध मन, वचन, काय से संयुक्त है आचार्य ' तुम्हारे 


चरणकमल मुझे इस लोक में नित्य ही मंगल स्प हों।। १।। 
समबपरसमयविदण्हू आममहेदूृहिं चाबि जाणित्ता। 


सुसमत्या जिणवयणे विणये सत्ताणुस्वेण।। २।। 
वे आचार्य स्वसमय और परसमय के जानकार होते हैं, आममग और हेतुओं के द्वारा पदार्थों को 


२६२/ कुन्दकुन्दभारती 
जानकर जिनबचनों के कहने में समर्थ होते हैं और शक्ति अथवा प्राणियों के अनुसार विनय करने में समर्थ रहते 


है 
की बालगुरुवुड़ढसेहे मिलाणधेरे व खमणसंजुत्ता। 
बट्टाबयगा अण्णे दुस्सीले चाबि जाणित्ता।। ३ ।। 


वे आचार्य, बालक, गुरु, वृद्ध, शैक्ष्य, रोगी और स्थविर मुनियों के विषय में क्षमा से सहित होते हैं तथा 
अन्य दु शील शिष्यों को जानकर समन्मार्ग में बतति हैं - लगाते हैं।। ३ ।। 
बदसमिदिगुत्तिजुत्ता मुत्तिपहे ठावया पुणो अण्णे। 
अज्ञ्ञयावयगुणणिलये साहुगुणेणावि संजुत्ता।। ४।। 
वे आचार्य व्रत, समिति और गुप्ति से सहित होते हैं, अन्य जीवों को मुक्ति के मार्ग में लगाते हैं, 
उपाध्यायों के गुणों के स्थान होते हैं तथा साधु परमेष्ठी के गुणों से संयुक्त रहते है ।। ४ ।। 
उत्तमखमाए पुठवी पसण्णभावेण अच्छजलसरिसा। 
कम्मिधणदहणादो अगणी वाऊ असंगादो ।। ५।। 
वे आचार्य उत्तमक्षमा से पथिवी के समान हैं, निर्मनभावों से स्वच्छ जल के सदृभ हैं, कर्म रपी ईंधन 
के जलाने से अग्नि स्वस्प हैं तथा परिग्रह से रहित होने के कारण अग्निस्प हैं।। ४।। 
गयणमिव णिरुवलेवा अक्खोड़ा सायरुव्व मुणिवसहा । 
एरिसगुणणिलयाणं पाय॑ पणमामि सुद्धमणो ।। ६ ।। 
वे मुनिश्रेष्ठ - आचार्य, आकाश की तरह निर्नमेप और सागर की तरह क्षोभरहित होते हैं। ऐसे गुणों 
के घर आचार्य परमेष्ठी के चरणों को मैं शुद्ध मन से नमस्कार करता हू।। ६।। 
संसारकाणणे पुण बंभममाणेहिं भव्वजीवेहि । 
णिव्वाणस्स हु मग्गो लद्भो तुम्हं पसाएण ।। ७।। 
हे आचार्य ' ससारस्पी अटवी में म्रमण करने वाले भव्य जीवों ने आपके प्रसाद से निर्वाण का मार्ग 
प्राप्त किया है।। ७।। अवियदलस्ेररिो 
अविसुद्धलेस्सरडिया विसुद्धलेस्साहि परिणदा सुद्धा। 
रुददटठे पुण चत्ता धम्मे सुक्के य संजुत्ता।। ८।। 
वे आचार्य, अविशुद्ध अर्थात्‌ कृष्ण, नील और कापोत लेश्या से रहित तथा विशुद्ध अर्थात्‌ पीत, पद्म 
और शुक्न लेश्याओं से युक्त ढोते हैं। रौद्र तथा आर्तध्यान के त्यागी और घर्म तथा शुक्नध्यान से सहित होते हैं।। 


षध्।। 
उग्गहईडावावाधारणगुणसंपदेहिं संजुत्ता । 
सुत्तत्थभावणाए भावियमाणेहिं दंदामि।। रद ।। 


वे आचार्य, आगम के अर्थ की भावना से माव्यमान अवग्रह, ईहा, अवाय और घारणा नामक गुणस्पी 
संपदाओं से संयुक्त होते हैं, उन्हें मैं नमस्कार करता हूं।। € ।। 
तुम्हं गुणणणसंथुदि अजाणमाणेण जो मया वुत्तो। 
देउ मम बोहिलाईं गुरुभत्तिजुदत्थओ णिच्चं।। १0।। 


भत्तिसंगहो/ २६३ 

हे आचार्य ' आपके गुण समूह की स्तुति को न जानते हुए मैंने जो बहुत भारी भक्ति से युक्त स्तवन 

कहा है वह मेरे लिये निरन्तर बोधिलाभ - रलनत्रव की प्राप्ति प्रदान करे [| १०।। 
अंबलिका 

इच्छामि भतेि ! आयरिवमत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेड़ं, सम्मणाणसम्मदसणसम्मचारित्तजुत्ताणं 
पंचविडाचाराणं॑ आयरियाण, आयारादिसुदणाणोवदेसयाण उवज्य्यायाण, तिरयणगुणपालणरयाणं सब्वसाइणं, 
णिच्चकालं अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोघिलाहो, सुगइगम्ण, समाहिमरणं, 
जिणगुणसंपत्ति होउ मज्हा । 

है भगवन ' मैंने आचार्यमक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना चाहता हूं। जो 
सम्बग्ज्ञान, सम्यग्दर्शन और सम्यक्चारित्र से युक्त हैं, तथा पांच प्रकार के आचार का पालन करते हैं ऐसे आचारयों 
की, आचारांग आदि थ्रुतज्ञान का उपदेश देने वाले उपाध्यायों की और रत्नत्रय रुपी गुणों के पालन करने में लीन 
समस्त साधुओं की मैं निरन्तर अर्चा करता हू, पूजा करता हूं, वन्दना करता हू, नमस्कार करता हूं, उसके 
फलस्वसरुप मेरे दु खों का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रत्नब्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो और 
मेरे लिये जिनेन्द्र भगवान के गुणों की प्राप्ति हो । 


७ निर्वाणमक्ति 
अट्ठावयम्मि उसहो चंपाए वासुपुज्जजिणणाहो । 
उज्जंते णेमिजिणो पावाए णिव्वुदों महावीरों।। १।। 


अष्टापद (कैलासपर्वत) पर ऋषमनाथ च्म्पापुर में वासुपूज्य जिनेन्द्र, ऊर्जवन्तगिरि (मिरनारपर्वत) 
पर नेमिनाथ और पावापुर में महावीर स्वामी निर्वाण को प्राप्त हुए है।। १।। धुदकिलेसा 
बीस तु जिणवरिंदा अमरासुरवंदिदा घुदकिलेसा। 
सम्मेदे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसि।। २।। 
जो देव और असुरों के द्वारा बन्दित हैं तथा जिन्होंने समस्त क्लेशों को नष्ट कर दिया है ऐसे बीस 
जिनेन्द्र सम्मेदाचल की शिखर पर निर्वाण को प्राप्त हुए हैं उन सबको नमस्कार हो || २।। 
सत्तेव 4 बलभद॒दा जदुवणरिंदाण अट्ठकोडीओ। 


गजपंथे गिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसि।। ३ ।। 
सात बलमद्र और आठ करोड़ यादव वशी राजा ग़जपन्थागिरि के शिखर पर निर्वाण को प्राप्त हुए है 
उन्हें नमस्कार हो || ३।। 
बरदत्तो य बरंगो सायरदत्तो य तारवरणवरे | 
आइुट्ठयकोडीओ णिव्वाणगया णमो तेसिं।। ४॥। 


बरदत्त, वरांग, सागरदत्त और साढ़े तीन करोड मुनिराज तारवर नगर में निर्वाण को प्राप्त हुए है, 
उन्हें नमस्कार हो || ४।। 


णेमिसामी पज्जुण्णो संबुकुमारों तहेव अणिरुद्धों 
बाहत्तरकोडीओ उज्जंते सत्तसवा सिद्धा।। ५॥। 


२६४/ 


नेमिनाथ स्वामी, प्रद्युम्न, शम्बुकुमार, अनिरुद्ध और बहत्तर करोड सात सौ मुनि ऊर्जयन्त गिरि पर 


सिद्ध हुए हैं।। ३।। पलों 
रामसुआ तिण्णि जणा लाडणरिंदाण ओ। 
'पावागिरिवरसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसिं।। ६।। 
रामचन्द्र के दो पुत्र, लाटदेश के पांच करोड राजा पावागिरि के शिखर पर निर्वाण को प्राप्त हुए, उन्हें 


नमस्कार हो || ६ ।। | 
पंडुसुआ तिण्णि जणा दविडणरिंदाण अट्ठकोडीओ। 
सत्तुंजयगिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसिं।। ७।। 
पाण्डु के तीन पुत्र ( युधिष्ठिर, भीम, अर्जुन) और आठ करोड द्वविड राजा शत्नुंजयगिरि के शिखर पर 


निर्वाण को प्राप्त हुए, उन्हें रामहणुसुग्गीवो ७।। 
गवयगवकक्‍्खो य णीलमहणीला। 


णवणवदीकोडीओ तुंगीगिरिणिव्युदे यंदे ।। ८।। 
राम, हनूमान, सुग्रीव, गवय, गवाक्ष, नील, महानील तथा निन्यानवे करोड मुनिराज तुंगी पर्वत से 
निर्वाण को प्राप्त हुए, उन्हें वन्दना करता हूं ।। ८ ।। 
“अंगाणंगकुमारा विक्खापंचद्धकोडिरिसिसहिया । 
सुवण्णगिरिमत्ययत्ये णिव्वाणगया णमो तेसिं।। ट॑।। 
अंग और अनंग कुमार साढ़े पांच करोड प्रसिद्ध मुनियों के साथ सोनागिरि के शिखर से निर्वाण को 
प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो |। €।। 


दसमुहराअस्स सुआ कोडीपंचद्धमुणिवरे सहिया। 
रेवाउहयतडग्गे णिव्वाणगवा णमो तेसि।। १0।॥। 
दशमुख राजा अर्थात्‌ रावण के पुत्र साढ़े पांच करोड मुनियों के साथ रेवा नदी के दोनों तटों से मोक्ष 
को प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो ।। १० | । 
*रेवाणइए तीरे पच्छिमभायम्मि सिद्धवरकूडे। 
दो चक्की दह कप्पे आहुट्ठवकोड़ि णिव्युदे बंदे।। ११।। 


रेवा नदी के तीर पर पश्चिम भाग में स्थित सिद्धवरकूट पर दो चक्रवर्ती, दश कामदेव और साढ़े तीन 


करोड मुनिराज निर्वाण को प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार करता हूं।। ११।। 
वडवाणीवरणयरे दक्खिणभायम्मि चूलगिरिसिहरे । 


इंदजियकुंभकण्णो णिव्वाणगया णमों तेसि।। १२।। 
बडवानी नगर के दक्षिण भाग में स्थित चूलगिरि के शिखर पर इन्द्रजीत और कुम्मकर्म निर्वाण को 
प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो।। १२।। 


| पावाए गिरिसिहरे- इति क्रियाकलापे पाठ । 2 रामो सुग्गीव हणुओ इति पुस्तकान्तरे पाठ । ३ णंगाणगकुमारा कोहिपंचद्ध मुणिवरा 
सहिया | सुवण्णवरमिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसि।। 9 ।। हंति पाठान्तरम्‌। 


4. अन्यत्र पुस्तके त्वेव पाठ - रेकतडम्मि तीरे दक्खिणभावस्मि सिद्धवरकूढे । 


मत्तिसंगड़ो/ 
पावागिरिवरसिहरे सुवण्णभददाइ मुणिवरा चडरों। हक 
चेलणाणईतडग्गे णिव्वाणगया णमो तेसिं।। १३ ।। 
चेलना नदी के तट पर स्थित पावागिरि के उत्कृष्ट शिखर सुवर्णमद्र आदि चार मुनिराज मोक्ष को 
प्राप्त हुए उन्हें नमस्कार हो ।। १३ ।। ! 


फलहोडीवरगामे पच्छिमभायम्मि दोणगिरिसिडरे । 
गुरुदत्ताइमुर्णिदा णिव्वाणणया णमो तेसि।। १४।। 
फलहोडी नामक उत्कृष्ट ग्राम के पश्चिम भाग में द्रोणगिरि के शिखर पर गुरुदत्त आदि मुनिराज 
निर्वाण को प्राप्त हुए। उन्हें नमस्कार हो ।। १४ ।। 
वालिमहावालि चेव अज्डोया। 
अटठावयगिरिसिहरे णिव्वाणगया णमों तेसि।। १५४ ।। 


नागकुमार, मुनिराज, वाली और महावाली कैलास॑ पर्वत के शिखर पर निर्वाण को प्राप्त हुए, उन्हें 


नमस्कार हो | । १४।। 
अच्चलपुरवरणवरे ईसाणभाए मेढगिरिसिहरे । 
आहुटठयकोडीओ णिव्वाणगया णमो तेसिं।। १६ ।। 


अचलपुर (एलिचपुर ) नामक उत्कृष्ट नगर की ऐशान दिशा में मेठगिरि (मुक्तागिरि) के शिखर पर 
साढ़े तीन करोड मुनिराज मोक्ष को प्राप्त हुए, उन्हें नमस्कार हो।। १६ कुंवगिरिसिहरे । 
बंसत्थलम्मि णयरे पच्छिमभायम्मि कुंथगिरिसिहरे । 


कुलदेसभूसणमुणी णिव्वाणगया णमो तेसिं।। १७।॥ 


वशस्थल नगर के पश्चिम भाग में स्थित कुन्थगिरि (कुन्थलमिरि ) के शिखर पर कुलभूषण और 
देशमूषण मुनि निर्वाण को प्राप्त हुए, उन्हें नमस्कार हो ।। १७।॥। 
जसहररायस्स सुआ पंचसया कलिंगदेसम्मि। 


कोडिसिला कोडीमुणी णिव्वाणगया णमो तेसिं।। १८।। 


यशोधर राजा के पांच सौ पुत्र और एक करोड मुनि कलिंग देश में स्थित कोटिशिला से निर्वाण को 
प्राप्त हुए, उन्हें नमस्कार हो || १८।। शस्वलबरवलर चर सिप 
समवसरणे गुरुदत्तवरदत्तपंचरिसिपमुहा । 
रिस्सिदीगिरिसिहरे णिव्वाणगया णमो तेसिं।। १८ ।। 
भगवान्‌ पार्श्वनाथ के समवसरण में गुरुदत्त, वरदत्त आदि प्रमुख पांच मुनिराज रेशन्दीगिरि के शिखर 
पर निर्वाण को प्राप्त हुए, उन्हें नमस्कार हो ।। १६ ।। 
जे जिणु जित्यु तत्था जे दु गया णिव्वुदि परमं। 
ते बंदामि य णिच्चं तिवरणसुद्बों णमंसामि ।। २०।। 
आहुटूठबकोहीओ भिष्वाणगया णमो तेसि ।। १।। 
रेवातहम्मि हौरे संभवणावस्स केवलुप्पत्ती | 
आहुट्ठयकोहीओ णिव्याणावा णमों तेसि।। २।। 
। वंसत्यलवरणियहे इति पाठान्तरम्‌। 2 पासस्स समवसरणे सहिया वरदत्तमुणिवरा पच इति पाठान्तरम्‌। 


२६६/ कुन्दकुन्दभारती 
जो जिन जहां-जहा से परम निर्वाण को प्राप्त हुए हैं मैं उनकी बन्दना करता दूं तथा ब्रिकरण - मन, 
बचन, काय से शुद्ध होकर उन्हें नमस्कार करता हूं।। २०।। 


तु णिव्वाणं जम्मि जम्मि ठाणम्मि। 
ते हैं बंदे सब्बे दुक्खक्खयकारणट्ठाए।। २१।। 
शेष मुनियों का निर्वाण जिस-जिस स्थान पर हुआ है दु खो का क्षय करने के लिये मैं उन सबको 
नमस्कार करता हू ।। २१।। 
अंचलिका 


इच्छामि भते ! परिणिव्वाणभत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं, इमम्मि अवसप्पिणीए वउत्थसमयस्स 
पच्छिमे भाए आहुट्ठमासडीणे बासचउक्कमि सेसकम्मि, पावाए जयरीए कत्तियमासस्स किण्हचउद्दसिए रत्तीए 
सादीए णक्खत्ते पच्चूसे भयवदो महदिमहाबीरों बड़ढमाणो सिद्धि गदों, तिसुबि लोएसु 
भवणवासियवाणवितरजोवसियकप्पवासियत्ति चठब्विद्या देवा सपरिवारा दिव्वेण गंधेण, दिव्वेण पुण्फेण, दिव्वेण 
घृवेण, दिव्वेण चुण्णेण, दिव्वेण वासेण, दिव्वेण ण्ड्वाणेण, णिच्चकालं अच्चंति, पूर्जति, बंदति, णमंसंति, 
परिणिव्याणमहाकल्लाणपुज्ज अंचेमि, पूजेमि, वंदामि, णमसामि, दुक्खकखओ, कम्मक्खओ, बोडिलाहों, सुगहगमण, 
समादिमरणं जिणगुणसंपत्ति होउ मज्झां । 

है भगवन्‌ ! मैंने निर्वाणमक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है उसकी आलोचना करना चाहता हूं। इस 
अवसर्पिणी सम्बन्धी चतुर्थकाल के पिछले भाग में साढ़े तीन माह कम चार वर्ष शेष रहने पर पावानगरी में 
कार्तिकमास श्रीकृष्ण चतुर्दशी की रात्रि में स्वाति नक्षत्र के रहते हुए प्रमात काल में मगवान्‌ महति, महावीर अथवा 
वर्धमान स्वामी निर्वाण को प्राप्त हुए। उसके उपलक्ष्य में तीनों लोकों में जो मवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी और 
कल्पवासी के मेद से चार प्रकार के देव रहते हैं वे सपरिवार दिव्यगन्ध, दिव्यपुष्प, दिव्यधृप, दिव्यचूर्ण, 
दिव्यसुगन्धित पदार्श्ध और दिव्यस्नान के द्वारा निरन्तर उनकी अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वन्दना करते हैं, 
नमस्कार करते हैं और निर्वाण नामक महाकल्याण की पूजा करते हैं। मैं भी यहा रहता हुआ वहां स्थित उन निर्वाण 
क्षेत्रों की नित्य काल अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूं, इसके फलस्वस्प मेरे 
दु खो का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रत्नत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो और मुझे जिनेन्द्र 
भगवान्‌ के गुणों की सप्राप्ति हो।। 

भा 

। अतिशयक्षेत्र भक्ति के नाम पर २१ वीं गाया के आगे निम्नाकित गायाए प्रश्षिप्त हो गई हैं - 
पास तड़ अडिणदण णायद्‌दहि मगलाउरे यदे । 
अस्सारम्मे पट्टणि मुणिसुव्यओ तढेव क्दामि।। । ।। 
ब्लागढद में पार्श्वनाथ, मंगलापुर में अभिनन्दन और आशारम्य नमर में मुनिसुव्रतनाथ की बन्दन करता हू ।। ।। 
बाहूबलि तह वदमि पोदनपुर हत्यिनापुरे ददे। 
सती कुंदुव अरिहो वाराणसीए सुपास पास च।। 2! 
पोदनपुर में बाडुबली, हस्तिनापुर में आन्ति, कुन्थु और अरनाथ तथा वाराणसी में सुपाश्व और पाश्वनाथ को बनदना करता हू।। 2।। 
महुराए अहिछित्ते वौर॑ पास तहेव वदामि। 
जबुमुणिदो वंदे णिव्वुड पत्तोसि जबुवणगह़णे || 3 ।। 
मधुरा में भावान्‌ महावीर, अहिच्छत्ननगर में पार्श्वनाथ और उम्बूनामाग सघन बन में निर्वाण को प्राप्त हुए जम्बूस्वामी को नमस्कार करता 
हूं।। 3।। 


८ नन्दीश्वरमक्ति ४0% 


अंचलिका 

इस्छामि भते ' णंदीसरभल्तिकाउस्सथध्तो कओ तस्थालोचेडं,' जंदौसरदीवम्मि घडठदिसविदिसासु 
अंजणदघिमुहरदिपुरुणवावरेसु जाणि जिणचेइवाणि ताणि सव्वाधि तिसुबि लोएसु भवणवासियवाणवितर- 
जोइसियकप्पवासियतरित चडठविहा देवा सपरिवाश विव्वेहि मंधेहि, दिव्वेहि पुण्फेडि, दिव्वेहि घृवेडि, दिव्वेहि 
चुण्णेहि, दिव्वेडि वासेहि, दिव्वेदि ण्हाणेि आसाडकत्तियफागुणमासाणं अट्ठमिमाइं काउण जाव पुण्णिमंति 
णिच्चकाल अच्धति, पूर्ति, बदंति, जमयंति गंदीसरमहाकल्लाणं करति, अहमदि, इह संतों तत्थ संताईं णिच्चकालं 
अंबेमि, पूजेमि, वदामि, णम्ंंसामि, दुक्छकक्‍्खओ कम्मक्खओ, बोडिलाहो, सुनइगमणण, समाधिमरण, जिणगुणसंपत्ति 
होउ मज्झ । 

है भगवन ' मैने नन्दीश्वर भक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना चाहता हूँ। 
नन्दीश्वर द्वीप की चारों दिशाओं तथा विदिशों में अंजनगिरि, दघिमुख तथा रतिकर नामक विशाल श्रेष्ठ पर्वतों पर 
जो जिनप्रतिमाए हैं उन सबको त्रिलोकवर्ती भवनवासी, व्यन्तर, -ज्योतिषी और कल्पवासी ये चार प्रकार के देव 
परिवार सहित, दिव्यगन्ध, दिव्यपुष्प, दिव्यधूप, दिव्यचूर्ण, दिव्यसुगन्धित पदार्थ और दिव्य अभिषेक के द्वारा 
आषाद, कार्तिक और फागुन मास की अष्टमी से लेकर पूर्णिमा पर्यन्त नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, 
वन्दना करते हैं, नमस्कार करते है तथा नन्दीश्वरद्वीप महान्‌ उत्सव करते है। हम भी यहां स्थित रहते हुए, वहां 
* स्थित रहने वाली उन प्रतिमाओं की नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा करते हैं, वनदना करते हैं, नमस्कार करते हैं। 
इसके फलस्वस्प हमरे दु खो का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रत्नत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण 
हो और जिनेन्द भगवान्‌ के गुणों की संप्राप्ति हो ।। 


पधकल्लाणठाणह जाणिवि सजादमध्चलोवम्मि। 
सत्दे सिरसा णमसामि।। 4 ।। 
मनृष्य लोक में पचकल्याणकों के जितने भी स्थान हैं मन, वचन, काव से शुद्ध होकर उन सबको शिर से नमस्कार करता हू।। 4 ।। 
अग्गलदेव चंदमि बरणवरे णिव्कुडली वंदे | 
पास सिरिपूरि वदमि लोहागिरि सखदीवम्मि।। 5।। 
बर नार में अर्गलदेव को तथा निबड़कुडली (?) को वन्‍्दना करता हूं। भौपुर, लोहागिरि ओर शंखद्वैप के पारश्वनाथ को नमसकार 
करता हू।। 5।। 
गेम्मटदेव वदमि पंचसमधणूहदेशउच्च त। 
देवा कु्णते वुट्ठी केसरकुसुमाण तस्स उवरिम्भि।। 6।। 
जिनका शरीर पाथ सौ धनुष ऊंचा हैं, ऐसे गोम्मट स्वामी को नमस्कार करता हू। उनके ऊपर देव केशर और पुष्पां की कर्षा करन हैं।। 
6(। 
णिव्वाणठाण जाणि वि अइसबठाणाणि अहसदे सहिया 
संजादमध्यलोए सब्दे सिरसा णमंसामि।। 7।। 
मनुष्य लोक में जितने निर्वणस्थान और अतिशयों से सहित अतिशय स्थान है मैं उन सबको शिर से नमस्कार करता हू।। 7॥। 
जो जण पढ़इ तिकाल जिल्युद कहंपि भावसुद्वीए। 
भुंजदि णरसुरसुक्सं पच्छा सो लब॒द मिव्वाणं।। 8। 


ओ यनुष्य भावजुद्धि पूर्वक तौनों काल में निर्दाणकाण्ड को पढ़ता है वह मनुष्य और देवों के सुख को भोगता है और पश्चात्‌ निर्वाण को 
प्राप्त दोता है।। 8।। 


२६८/कुन्दकुम्दभारती 


४ शान्ति मक्ति 


इरछामि भते ' संतिभतिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेडं, पवमहाकललाणसपण्णाण, अटठमहा- 
पाडिदेरसदिवाणं, बउतीसातिसयविसेससंजुत्ताण, बत्तीसदेवेंदबणिमउटयर्थवगहियाणं बलवदेबदासुदेवतक्कहररिसि- 
युइसयसइस्सणिलयाण, उसहाइवीरपल्छिममंगलमहापुरिसार्ण णिस्यकालं अंचेमि, पूजेमि 
दंदामि, गमंसामि, दुस्‍्खकक्‍्खओ, कम्मक्ौओ, बोहिलाहो, सुमहगमण, समाहिमरणं, जिणगुणयपत्ति होऊ मज्हां। 
है मगवन ! मैने शान्ति भक्ति सम्बन्धी कायोत्स7 किया है। उसकी आलोचना करना चाहता डूं। जो 
गर्म, जन्मादि पांच महाकल्याणों से संपन्‍न हैं, आठ प्रातिहायों से सहित हैं, चौतीस अतिशय विशेषों से संयुक्त हैं, 
बत्तीस इन्द्रों के मणिमयमुक्टों से युक्त मस्तकों से पूजित हैं, बलदेव, नारायण, चक्रवर्ती, ऋषि, मुनि, यति और 
अनगारों से परिवृत हैं और लाखों स्तुतियों के घर हैं ऐसे ऋषभादि महावीरान्त मंगलमय महापुरुषों की मैं 
नित्यकाल अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वनन्‍दना करता हूं, नमस्कार करता हूं, इसके फलस्वस्प मेरे दु खो का 
धय हो, कर्मों का अय हो, रत्नत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान्‌ के गुणों 
की संप्राप्ति हो । 


१0 समाधिमक्ति 


इच्छामि भतिे ! समाहिमत्तिकाउस्सगगो कओ तस्सालोचेउ, रयणत्तयपरूवपरमप्पज्शाण- 
लक्खणसमाहिभत्तीए णिच्थकाल अंयेमि, पूजेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, 
सुगमहगमण्ण, समाहिमरण, जिणगुणसंपत्ति होठ मज्झा। 

है भगवन ' मैने समाधिमक्ति सत्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना चाहता हू। 
रलत्रय के प्रस्पषक परमात्मा के ध्यान रुप समाधि भक्त के द्वारा मैं नित्यकाल अर्चा करता हूं, पूजा करता हू, 
बन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूं, उसके फलस्वस्प मेरे दु खों का क्षय हो, कर्मों का क्षय हो, रत्नत्रय की प्राप्ति 
हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान के गुणों की सप्राप्ति हो | 

के 


११ पंचगुरुमक्ति 
मणुयणाइंदसुरधरियहत्तत्तवा पंचकल्लाणसोक्खा वलीपत्तया। 
दंसणं णाणझाणं अर्ंतं बल॑ ते जिणा दिंतु अम्हं बरं मंगले।। १।। 
राजा, नागेन्द्र और सुरेन्द्र जिन पर तौन हत्र घारण कराते हैं तथा जो पंचकल्याणकों के सुखसमूह 


को प्राप्त है वे जिनेन्द्र हमारे लिये उत्कृष्ट मंगल स्वरुप अनन्तदर्शन, अनन्तशञान, अनन्तबल और उत्कृष्ट ध्यान को 
देवें।। १।। 


जेहिं झाणग्गिवाणेहि अह्धद्‌दयं जम्मजरमरणणबरत्तयं वड़ढयं। 
जेहिं पत्तं सिर सासय॑ ठाणयं ते महं दिंतु सिद्धा वरं णाणयं।। २।। 
जिन्होंने ध्यान स्पी अग्नि बाणों से उत्पन्न मजबूत जन्म, जरा और मरण स्पी तीन नारों को जला 


भत्तिसगह़ो /2€< 
डला तथा जिन्होंने शाश्वत मोक्षस्थान को प्राप्त कर लिया वे सिद्ध भगवान मुझे उत्तमज्ञान प्रदान करें ।। २।। 


वारसंगाई सुअजलहि अबगाहया। 
मोक्खलच्छी महंती महं ते सवा सूरिणों दितु मोक्‍्खं गयासं मवा।। ३ | 
जो पांच आचाररुपी पांच अग्निओं का साधन करते हैं, द्वादशांग रुपी समुद्र में अवगाहन करते हैं तथा 
जो आशाओं से रहित मोक्ष को प्राप्त हुए हैं ऐसे आचार्य परमेष्ठी मेरे लिये सदा महती मोक्षरुपी लक्ष्मी को प्रदान 


करें ।। ३ । | 
घोरसंसारभौमाडवीकाणणे तिक्खविवरालणहपावपंचाणणे । 
णट्ठमग्गाण जीवाण पहदेसिया बंदिमों ते उवज््ञाय अम्हे सवा।। ४।। 
जिसमें तीक्षण िकराल नख तथा पैर बाला पापरुपी सिंह निवास करता है ऐसे घोर संसार स्पी 
भयंकर वन में मार्ग भूले हुए जीवों को जो मार्ग दिखलाते हैं उन उपाध्याव परमेष्ठियों को में सदा वन्‍्दना करता 
हूं।। ४ ।। 
उगगतवधरणकरणेहिं झीणंगया घम्मवरज्ञाण सुक्केक्कह्या्ं गया। 
णिव्भरं तवसिरीए समालिंगया साहणों ते महं मोक्खपहमर्गया।। ४।। 
उग्र तपश्चरण करने से जिनका शरीर क्षौण हो गया है, जो उत्तम धर्म्यध्यान और शुक्लध्यान को 
प्राप्त हैं तथा तप स्पी लक्ष्मी के द्वारा जो अत्यन्त आलिंगित अड५ अ अत 3५७३ वे साधु परमेष्ठी मुझे मोक्षमार्ग के दर्शक हों ।। ५।। 


एण थोत्तेण जो पंचगुरु सो हिंदए 
लहइ सो सिद्धिसोक्‍्खाइवरमाणणं कुणइ कम्मिधणं पुंजपज्जालणं ।। ६।॥ 
जो इस स्तोत्र के द्वारा पंचगुरुओं - पंचपरमेष्ठियों की बन्दना करते है, वह अनन्त संसार रुपी सघन 
बेल को काट डालता है, उत्तमजनों के द्वारा मान्य मोक्ष के सुत्रों को प्राप्त होता है, तथा कर्मरुपी ईन्धन के समूढ 
को जला डालता है।। ६ |। बंसरक 
अरुहा सिद्धाइरिया उवज्ञ्ञाया साहु शठी । 
एयाण णमुक्कारा भवे भवे मम सुई दितु।। ७।। 
अर्हन्त, सिद्ध, आचार्य, उपाध्याय और साधु ये पांच परमेष्ठी है। इनके लिये किये गये नमस्कार मुझे 
मव-मव में सुख देवें।। ७ ।। हक का 
अंघलिका 


इच्छामि भति ! पंचमहागुरुभत्तिकाउस्सग्गों कओ तस्सालोचेउं, अट्ठमहापराहिदेरसंजुत्ताणं अरइंता् 
अट्ठगुणसंपण्णाण उड़ठलोयनत्थवम्मि. पहटिठयाणं सिद्धाणं, अटठप्रबयणमाउसंजुत्ताणं. आयरियाण, 
आयारदियुदणाणोवदेसयाण उबज्याया्ण, तिरक्णगुणपालणरयाणं सब्दसाहुणं, णिव्वकालं अंधेमि, पूजेमि, बंदामि 
णमंसामि, दुस्खक्खओ, कम्मक्खओ, बोहिलाहो, सुगइगमणणं, समादिमरणं, जिणगुणसंपत्ति होठ मउ्झां। 

है भगतन ! मैंने पंचमहागुरु भक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है। उसकी आलोचना करना चाहता हूं। 
आठ महाप्रातिढायों स सहित अरहन्त, आठगुणों से सम्पन्न तथा ऊर्ध्वलोक के मस्तक पर स्थित सिद्ध, आठ 
प्रवचनमातृका से संबुक्त आचार्य, आचारांग आदि भुतश्ञान का उपदेश करने वाले उपाध्याय और रतनत्रय स्पौ गुणों 
के पालन करने में तत्पर सर्वसाधुओं की मैं नित्यकाल अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वन्दना करता हूं और 
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नमस्कार करता हूँ। इसके फलस्वस्प मेरे दु खों का क्षय हों, कर्मों का क्षय हो, रत्मत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में 
गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान के गुणों की संप्राप्ति हो। 

क्ः 


१२ चेत्यमक्ति 
अंचलिका 

इच्छामि भति '* चेइयभत्तिकाउस्सगगो कओ तस्सालोचेठ अहलोय-तिरियलोय-उड्ढलोयम्मि 
किट्टमाकिटिटिमाणि जाणि जिणवेइयाणि ताणि सब्वाणि तिसुवि लोएसु भवणवासियवाणविंतरजोइसियकप्प- 
वासियत्ति चउबिहा देवा सपरिवारा दिव्वेण मघेण, दिव्वेण पुप्फेण, दिव्वेण घूवेण, दिव्वेण चुण्णेण, दिख्वेण बासेण, 
दिव्वेण ण्हाणेण णिच्चकाल अच्चंति, पुज्जंति, बदति, णमसति, अह्मपि इड सतो तत्य संताइ णिच्चंकालं अंचेमि, 
पुज्जेमि, वंदामि, णमंसामि, दुक्खक्खओ, कम्मक्खओ, बॉहिलाहों, सुगइंगमण समाहिमरणं जिणगुणसंपत्ति होउ 
मज्झ | दे 
है भगवन्‌ ' मैंने चैत्यमक्ति सम्बन्धी कायोत्सर्ग किया है, उसकी आलोचना करना चाहता हू। 
अधोलोक, मध्यलोक तथा ऊर्ध्वलोक में जो कृत्रिम व अकृत्रिम जिन प्रतिमाए हैं उन सबको तीनों लोकों में निवास 
करने वाले भवनवासी, व्यन्तर, ज्योतिषी और कल्पवासी इस तरह चार प्रकार के देव अपने परिवार सहित, 
दिव्यगन्ध, दिव्यपुष्प, दिव्यधूप, दिव्यसुगन्धित पदार्थ और दिव्य अभिषेक के द्वारा नित्यकाल अर्चा करते हैं, पूजा 
करते हैं, वन्दना करते है, नमस्कार करते हैं। मैं भी यहां रहता हुआ वहां रहने वाली प्रतिमाओं की नित्यकाल 
अर्चा करता हूं, पूजा करता हूं, वन्दना करता हूं, नमस्कार करता हूं। इसके फलस्वरूप मेरे दु खो का क्षय हो, 
कर्मों का क्षय हो, रलत्रय की प्राप्ति हो, सुगति में गमन हो, समाधिमरण हो और जिनेन्द्र भगवान के गुणों की प्राप्ति 
हो।। 


कक सच 


